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Prefacio 


Esta obra se propone presentar, esencialmente, un material que ha 
sido ya impartido con anterioridad en clases o publicado parcialmente en 
diferentes articulos a lo largo de muchos anos. 

Cuando en 1959 asumi' mi actual responsabilidad en la Universidad 
de Manchester, uno de los cursos que ya formaba parte del plan de es- 
tudios de la Honours School of Biblical Studies se llamaba “La Trayectoria 
Misionera del apostol Pablo en su Contexto Historico”. Las clases que 
prepare para este curso -especialmente agradable para mi- constituyen 
el nucleo de los capitulos siguientes. La vida y el pensamiento de Pablo 
no eran temas desconocidos para mi antes de este tiempo; sin embargo, 
en los ultimos dieciocho anos he dedicado mas tiempo y atencion a este 
campo de estudios que a cualquier otro. Mi intencion no es exponer las 
ensenanzas de Pablo de forma sistematica, sino mas bien tratar sus temas 
principales en su contexto historico, tal como el apostol mismo hiciera en 
sus cartas. 

Desde que llegue a Manchester he venido dando, ano tras ano, con- 
ferencias publicas en la Biblioteca John Rylands (que desde 1972 es la Bi- 
blioteca Universitaria John Rylands de Manchester). La mayoria de ellas 
versaban sobre alguno de los aspectos de los estudios paulinos, y fueron 
posteriormente publicadas en el Boletln de la biblioteca. Lo mas esencial 
de ocho de ellas se encuentra en las paginas siguientes: “Pablo en Roma, 
1”, BJRL, marzo de 1964 (capitulos 4, 31 y 32), “Pablo en Roma 2”, oto- 
no de 1965 (capitulo 34), “Pablo en Roma 3”, primavera de 1966 (capi- 
tulo 35), “Pablo en Roma, 4”, primavera de 1967 (capitulo 36), “Pablo en 
Roma, 5”, primavera de 1968 (capitulo 37), “Pablo y el Jesus historico”, 
primavera de 1974 (capitulo 11), “Pablo y la ley de Moises”, primavera de 
1975 (capitulo 18), “Cristo y el Espiritu en las epistolas paulinas”, prima¬ 
vera de 1977 (capitulo 12). Estoy muy agradecido al Dr. L. W. Ratcliffe 
(Bibliotecario y Director de la Universidad) y al Dr. Prank Taylor (Editor 
del Boletln ) por el permiso para poder reproducirlos de forma revisada o 
adaptada. 
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Estoy tambien en deuda con el editor de The Expository Times por su 
permiso para incluir en el capi'tulo 22 una version ampliada de mi articulo 
“Pablo en Atenas” que aparecio en aquella revista en octubre de 1976. 

Quiero dar las gracias en particular a mi secretaria, la Srta. Margaret 
Hogg quien, con su diligencia y alegria habituales, mecanografio toda la 
obra y fue una ayuda muy valiosa en la correccion del texto y la confec- 
cion del l'ndice. Su manuscrito, exacto y bien hecho, ha facilitado muchi- 
simo la tarea del impresor que de este modo no ha tenido que verselas 
con el problema de descifrar mi propio manuscrito: problema que ella ha 
sabido resolver con confianza y gran exito. 

F.F.B. 1977 



Introduccion 


No se me ocurre ninguna otra excusa para la publication de otro li- 
bro sobre Pablo que la que dio el autor de los Hechos de Pablo : la he escrito 
amore Paidi, por amor a Pablo. Durante mas de medio siglo he sido es- 
tudiante y profesor de literatura antigua, y no he dedicado tanto tiempo 
a ningun otro autor de literatura antigua como a Pablo. No se me ocurre 
autor alguno, antiguo o moderno, cuyo estudio sea tan maravillosamente 
gratificante. Esto se debe a varios aspectos de su polifacetico caracter: el 
calor de su personalidad, su gran estatura intelectual, la estimulante libe¬ 
ration que produce su evangelio de la gratia redentora, la fuerza con la 
que predicaba este evangelio por todo el mundo entregandose resuelta- 
mente al cumplimiento de la tarea que recibio en el camino de Damasco 
(“una cosa hago”), trabajando en este proposito mas que los demas apos- 
toles, “pero no yo, sino la gratia de Dios conmigo”. Mi proposito al escri- 
bir este libro es, por tanto, compartir algo de las riquezas que yo mismo 
he recibido mediante el estudio de Pablo. 


1. Pablo, el escritor de cartas 

De todos los autores del Nuevo Testamento, Pablo es el que, sin lu- 
gar a dudas, mas ha expresado su propia personalidad en sus escritos. Es, 
esencialmente, por esta razon por lo que se ha ganado un lugar indisputa¬ 
ble entre los grandes escritores epistolares de la literatura mundial. Y esto 
no se debe a que escribiese sus cartas esforzandose en refinar su estilo o 
a que estas fueran dirigidas a un publico mas amplio que quienes eran 
sus primeros destinatarios, sino porque sus cartas expresan sus ideas y su 
mensaje con mucha espontaneidad y, por tanto, muy elocuentemente.“Sin 
lugar a dudas es una de las grandes figuras de la literatura griega”, dijo 
Gilbert Murray. 1 Ulrich von Wilamowitz-Moellendorff, un helenista mas 


1 G.G. A. Murray, Four Stages of Greek Religion (Nueva York, 1912), p. 146. 
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destacado aun que Murray, le describio como un “clasico del helenismo”. 
Segun el, Pablo no incorporo directamente ninguno de los elementos de 
la cultura griega y, sin embargo, no solamente escribe en griego, sino que 
piensa en griego; sin darse cuenta, Pablo lleva a cabo el testamento de 
Alejandro Magno al llevar el Evangelio a los griegos. 

jPor fin, por fin hay alguien que, de nuevo, habla en griego a partir 
de una renovada experiencia vital! Esta experiencia es la fe que le aporta 
una gran certeza en su esperanza. Su ardiente amor abraza a toda la hu- 
manidad: pues para llevar a todos la salvacion Pablo sacrifica gozosamente 
su propia vida. Sin embargo, las aguas frescas del alma brotan dondequie- 
ra que va. El apostol escribe sus cartas en sustitucion de su actividad per¬ 
sonal. El estilo de sus epi'stolas es paulino, Pablo mismo y ningun otro. 2 

;Estas palabras representan un elogio no pequeno de parte de un he- 
lenista para alguien que dijo ser hebreo de hebreos! 

Las cartas de Pablo son nuestra primordial fuente de informacion 
para conocer su vida y su obra y el venero mas importante para nuestro 
conocimiento de los origenes del cristianismo, ya que son los documen- 
tos cristianos que pueden datarse mas temprano. Los mas importantes de 
ellos se escribieron de 18 a 30 anos despues de la muerte de Cristo. No 
hay duda que algunos escritores han usado la forma epistolar para encu- 
brir sus verdaderos pensamientos. Sin embargo, la transparente hones- 
tidad de Pablo era incompatible con cualquier artificialidad de este tipo. 
Cuando es necesario, se esfuerza en ser diplomatico ya sea que escriba a 
sus propios convertidos o a personas que desconoce personalmente; pero, 
aun asi, nunca oculta sus verdaderos sentimientos. 

Tal espontaneidad se debio, sin lugar a dudas, a la costumbre de Pa¬ 
blo de dictar sus cartas en lugar de escribirlas el mismo. Al dictarlas, el 
apostol pone a los destinatarios de sus cartas ante si, y les escribe como 
si les hablara personalmente. Aun en el caso de haber utilizado la ayu- 
da de un amanuense, el estilo sigue siendo el suyo, particularmente en las 
epi'stolas “capitales”, expresion que se refiere por regia general a sus cartas 
a los Galatas, Corintios y Romanos. Cuando el amanuense en cuestion 
era un estrecho colaborador del apostol, como Timoteo o Lucas, posible- 
mente tenia un margen de maniobra un poco mas amplio para introducir 
algo de su propio estilo, sin embargo, cuando Pablo se enardecia hablan- 
do de sus temas preferidos, cualquier amanuense habria tenido problemas 


2 U. von Wiliamowitz-Moellendorff, Die griechische Literatur des Altertums = Die Kultur der 
Gegenwart , ed. P. Hinneberg, I, 8 (Berlin/Leipzig, 3 a ed., 1912), p. 232 
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para seguir sus dictados. Si los amanuenses de Pablo hubieran seguido el 
procedimiento normal de aquel tiempo, habrian escrito lo que Pablo les 
dictaba con un listoncito de madera sobre tablas de cera, usando posible- 
mente algun sistema de taquigrafia para transcribir el texto mas tarde en 
una hoja de papiro o en un rollo. 

Considerando la evidente espontaneidad de las cartas de Pablo hay 
que sospechar de cualquier relato que este en contradiction con sus afir- 
maciones. Existe una narration del siglo I que -al parecer- fue redactada 
en completa independencia de sus cartas: se trata del libro de los Hechos 
de los Apostoles (una obra que fue escrita como la segunda parte de una 
historia de los origenes del eristianismo y cuya primera parte se cono- 
ce con el nombre de “Evangelio de Lucas”). Este libro es nuestra fuente 
auxiliar de information mas importante para conocer la vida y obra de 
Pablo, y la presente obra se basa en la conviction (argumentada en otro 
lugar) 3 de que se trata de una fuente de alto valor historico. Las diferen- 
cias entre la imagen de Pablo que nos ofrecen sus cartas reconocidas y la 
que nos presenta el libro de los Hechos son las que cabria esperar entre 
un auto-retrato y el retrato realizado por otro artista ante quien habria 
posado, ya sea de manera consciente o inconsciente, como en este caso. 
El Pablo del libro de los Hechos es el Pablo historico tal como lo vio un 
observador benevolente y minucioso, pero independiente a la vez, cuya 
narrativa provee un marco convincente para, por lo menos, las principals 
epi'stolas y que puede ser usado con confianza para complementar las in- 
formaciones que tenemos en las cartas paulinas. 4 


2. Pablo y la expansion del eristianismo 

Sin embargo, el impacto de Pablo en la historia del mundo ha sido 
quiza mayor como hombre de action que como autor de cartas. Conside- 
remos, por ejemplo, dos fenomenos historicos que, de no sernos tan fami- 
liares, a buen seguro nos resultarian sorprendentes: 


3 Vease F. F. Bruce, The Acts of the Apostles (Londres, 2 a ed., 1952), pags. 15ss. et passim, existe 
traduccion espanola. F. F. Bruce, Hechos de los Apostoles (Ed. Certeza). 

4 Las ultimas dos frases se exponen con detalle en F. F. Bruce, “Is the Paul of Acts the Real 
Paul?” BJRL 58 (1975-76), pags. 282-305. Dos articulos importantes que deben mencionarse son 
P. Vielhauer, “On the 'Paulinism'of Acts”, E. T. en Studies in Luke-Acts: Essays in Honor of Paul 
Schubert , ed. L. E. Keck y J. L. Martin (Nashville/Nueva York, 1966), pags. 33-50 (un estudio 
que defiende conclusiones que difieren considerablemente de las mias) y C. K. Barrett, “Acts and 
the Pauline Corpus”, Expository Times 88 (1976-77), pags. 2-5 (un estudio que despierta interes 
por la obra mayor sobre Hechos que el Dr. Barrett esta preparando para el International Critical 
Commentary ). 
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En primer lugar, el cristianismo surgio como un movimiento dentro 
de la comunidad judi'a, pero no en la diaspora, sino en Israel. Su fundador 
era judi'o al igual que sus disci'pulos, los cuales, en los anos que siguieron 
a su ascension, proclamaron las buenas noticias que les habian sido en- 
comendadas unicamente a los judi'os. Sin embargo, en poco mas de una 
generation tras la muerte de Cristo, el cristianismo fue considerado por 
las autoridades del Imperio Romano como una religion mayoritariamente 
no-judi'a, y hasta el di'a de hoy sigue habiendo lugares del mundo donde la 
antitesis judi'o-cristiano es simplemente sinonimo de la que representa la 
expresada por el binomio judi'o-gentil. 

En segundo lugar, el cristianismo surgio en el sudoeste de Asia entre 
personas que se comunicaban en arameo. Sin embargo, los primeros do- 
cumentos cristianos nos han llegado en griego, idioma en el que fueron 
originalmente escritos. Durante muchos siglos, el cristianismo fue consi¬ 
derado, para bien o para mal, como una religion basicamente europea. 

Ambos fenomenos, que en realidad son dos aspectos del mismo 
acontecimiento, se deben en gran medida a la energia con la que Pablo, 
judi'o de nacimiento y education, proclamo el Evangelio de Jesucristo en 
el mundo de los gentiles, desde Siria hasta Italia (puede que incluso en 
Espana) durante los treinta anos que siguieron a su conversion al cristia¬ 
nismo aproximadamente en el ano 33 dC. La fuerza con la que llevo a 
cabo su cometido puede ilustrarse con una de las fases de su ministerio 
apostolico: nos referimos a la decada que va de los anos 47 al 57 dC. Vea- 
mos el resumen que nos ofrece Roland Allen: 

En poco menos de 10 anos, San Pablo establecio iglesias en cuatro 
provincias del Imperio: Galacia, Macedonia, Acaya y Asia. Antes del 
ano 47 no habfa iglesias en estas provincias. En el ano 57 el apostol 
Pablo se expresa como si su ministerio en aquellos lugares hubiera ter- 
minado y pudo hacer planes para desarrollar intensas giras por Occi- 
dente sin tener una preocupacion especial por el hecho de que las igle¬ 
sias que el habfa fundado pudieran dejar de existir en su ausencia por 
falta de liderazgo y apoyo. s 

Su confianza estaba justificada: tales iglesias, lejos de dejar de existir, 
crecieron y prosperaron. 

Pablo no era el unico predicador del cristianismo en el mundo de 
aquel tiempo. Hubo otros que predicaron el Evangelio: unos en unidad 


5 R. Allen, Missionary Methods: St. Paul's or Ours? (Londres, 1927), p. 3 



Pablo, el predicador de la gracia gratuita I 21 


con el y otros por rivalidad 6 -sin embargo, nadie le hizo sombra como mi- 
sionero pionero y fundador de iglesias y nada puede quitarle su merecido 
honor como Apostol de los gentiles por excelencia. 


3. Pablo, el predicador de la gracia gratuita 

Sin embargo, la contribution mas importante de Pablo al mundo fue 
su presentation de las Buenas Nuevas de la gracia gratuita -tal como el 
mismo lo habria expresado correctamente-, es decir, la reexpresion de las 
Buenas Nuevas proclamadas en la ensenanza de Jesucristo y encarnadas 
en su vida y obra. La gracia gratuita de Dios que Pablo proclamaba es 
gracia gratuita en mas de un sentido: es gratuita porque es soberana e in- 
merecida, gratuita tambien en tanto se ofrece a todo el mundo para ser 
aceptada solo por la fe, y gratuita, igualmente, por cuanto es la fuente y el 
principio de la liberation de cualquier forma de cautividad interior y espi- 
ritual, incluyendo la esclavitud del legalismo y de la anarqui'a moral. 

El Dios cuya gracia proclamaba Pablo es el unico Dios que hace 
maravillas: crea el universo de la nada, resucita a los muertos y justifica 
a los impios. Este ultimo es el mayor de todos los milagros: la creation 
y la resurrection representan el poder del Dios vivo dando la vida, pero 
la justification de los impios es a primera vista una contradiction con su 
caracter de Dios justo, Juez de toda la tierra que, en sus propias palabras, 
no “justificara al impi'o” (Exodo 23:7). Pero precisamente la cualidad de la 
gracia divina consiste en el hecho que, en el mismo acto de extenderla al 
hombre que no la merece, Dios pone de manifiesto que el es “el justo y el 
que justifica al que es de la fe de Jesus” (Romanos 3:26). 

El entendimiento que de Dios tiene Pablo esta por completo en armo- 
m'a con la ensenanza de Jesucristo. El Dios que encontramos en una parabo¬ 
la tras otra perdonando libremente al pecador o dando la bienvenida al hijo 
prodigo que vuelve a casa no esta ejerciendo su misericordia a expensas de su 
justicia: sigue siendo el Dios coherente consigo mismo y cuya coherencia es 
la razon por la que los pecadores no han sido “consumidos” (Malaqui'as 3:6); 
o dicho en palabras de otro profeta del Antiguo Testamento: “no retuvo para 
siempre su enojo, porque se deleita en misericordia” (Miqueas 7:18). 


6 C. K. Barrett (Acts and the Pauline Corpus , pags. 4 s.) identifica por lo menos dos misiones 
cristianas en el mundo greco-romano de aquel tiempo, aparte de la del apostol Pablo: una que fue 
dirigida por Pedro y otra cuyo origen se remontaba a Esteban y sus seguidores helenistas. El autor 
considera Hechos como un monumento al proceso que llevo a la sintonfa a las tres misiones tras la 
muerte de sus fundadores y los acontecimientos del ano 70 dC. 
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Pero la gracia no se manifiesta tan solo en la aceptacion de los pe- 
cadores por parte de Dios, sino tambien en la transformacion de los tales 
a la semejanza de Cristo. Las palabras de Thomas Erskine se han citado 
a menudo en el sentido de que: “en el Nuevo Testamento, la religion es 
gracia y la etica, gratitud”. 7 Si esta frase se tradujera al griego, una unica 
palabra, charis, bastaria para traducir ambos terminos: tanto “gracia” como 
“gratitud”. Porque la gratitud que la gracia divina provoca en su benefi- 
ciario es tambien la expresion de aquella gracia impartida y sostenida por 
el Espiritu Santo que es quien derrama el amor de Dios en el corazon 
de los creyentes. Jesus habi'a citado los dos mandamientos que unen el 
amor a Dios y el amor al projimo como aquellos de los cuales dependen 
la ley y los profetas (Mateo 22:40). Para Pablo, pues, la libre actividad de 
este amor divino en la vida de los redimidos por la gracia representaba el 
“cumplimiento de la ley” (Romanos 13:10). Por ello, el apostol insistio en 
que el Evangelio de la libre gracia no anulaba la ley esencial de Dios sino 
que, por el contrario, la confirmaba (Romanos 3:31). 

El amor es un incentivo mucho mas eficaz para estimular al cum¬ 
plimiento de la voluntad de Dios de lo que las estipulaciones legates y el 
temor al juicio jamas podrian ser. Al menos asi lo entendio Marcion, un 
peculiar cristiano que vivio en el siglo II, y que admiraba la doctrina del 
apostol Pablo, aunque sin llegar a comprenderla. Marcion desarraigo al 
Evangelio de su pasado y lo desconecto de su futuro al negar la relevan- 
cia del Antiguo Testamento y del juicio venidero. Pablo, muy al contrario, 
no echo por la borda el Antiguo Testamento (como lo llamamos noso- 
tros). Su contenido era, para el, las Sagradas Escrituras (Romanos 1:2), 
las unicas que conoci'a; las llamaba “la ley y los profetas” (Romanos 3:21) 
y las describio como “palabra de Dios” (Romanos 3:2); en Cristo encon- 
traron su cumplimiento y cobraron su verdadero sentido; quienes las leen 
sin usar esta clave no podran entender su significado, tienen un velo sobre 
su corazon (2 Corintios 3:15). Pablo les conferia un valor muy importante 
porque las Escrituras veterotestamentarias daban testimonio del mensaje 
de la justificacion por la fe en Cristo: el Evangelio que encontramos en 
el Antiguo Testamento habi'a sido predicado con anterioridad a Abraham 
(Galatas 3:8) y este era el mismo Evangelio que Pablo tenia que predicar: 
no se trataba de una nueva invencion. 

Pablo tampoco tenia ningun problema con el tema del juicio venide¬ 
ro. En un universo moral, la retribucion divina tiene que ser una realidad; 
“si no, ^como juzgaria Dios al mundo?” (Romanos 3:6). Sin embargo, a 


7 T. Erskine, Letters , Edimburgo, 1877, p. 16. 
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diferencia de Pablo, Marcion era irracionalmente radical. Seale, no obs¬ 
tante, contado a su favor que entendio correctamente el mensaje paulino 
de la salvation por la gracia, mensaje que muchos cristianos “ortodoxos” 
de su epoca no entendieron. 

Tertuliano, por ejemplo, en su tratado Contra Marcion, que escribio 
tras la muerte de este, le desafia con solemnidad a que explique por que 
no se habi'a entregado a una vida de pecado, si de verdad no crei'a que el 
Dios y Padre que Jesucristo presentaba habi'a de juzgar a la humanidad. 8 
“Tu unica respuesta”, dice Tertuliano, poniendo estas palabras en boca 
de Marcion, “es absit, absit ('lejos de mi, lejos de mi’)”, burlandose de 
tal respuesta. Pero en esto Tertuliano demuestra que es el y no Marcion 
quien difiere de Pablo. La expresion latina absit que Tertuliano pone en 
boca de Marcion parece ser el equivalente del griego me genoito (“en nin- 
guna manera” -en la RV-) que Marcion, cuyo idioma era el griego, habria 
usado posiblemente. 

Pero si Marcion hubiera rechazado un desafio como el de Tertuliano 
con un contundente me genoito, estaria usando estas palabras precisamente 
en el sentido que lo hace Pablo en Romanos 6:15: “Que, pues, diremos? 
(iPecaremos, porque no estamos bajo la ley, sino bajo la gracia? En nin- 
guna manera.” Marcion, igual que Pablo, se daba cuenta que para alguien 
que habi'a recibido la nueva vida por la fe (que no es otra cosa que la vida 
de resurrection que Cristo comparte con el pecador), seguir viviendo en 
el pecado significant una evidente contradiction de terminos: “Porque los 
que hemos muerto al pecado, fomo viviremos aun en el?” (Romanos 6:2). 
Pablo, a diferencia de Marcion, sabia que algun dia habria de dar cuen- 
tas del desempeno de su cometido al Senor que le habi'a comisionado; sin 
embargo, lo que le frenaba a pecar no era su futura comparecencia ante el 
tribunal de Cristo. Aquel que anteriormente habi'a vivido a la altura de la 
justicia que prescribia la ley mosaica no podia ahora, bajo la “ley de Cristo” 
(1 Corintios 9:21), conformarse con una norma inferior: puesto que ya no 
era el mismo quien vivia, sino Cristo en el, la meta que ahora dominaba su 
vida era la perfection de Cristo. Puede que Tertuliano supiera esto; quiza 
lo que perseguia era sencillamente anadir un argumento mas en su debate 
contra Marcion. Sin embargo, aun siendo asi se exponia a la legitima repli¬ 
ca: “Entonces <;tu unica razon para no pecar es el temor a la ira venidera?” 

Es probable que Marcion -seguro en el caso de Pablo- experimentara 
que el amor de Cristo era el impulso mas motivador de la vida; donde obra 


Tertuliano, Contra Marcion i. 27. 
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la fuerza del amor no existe ningun conflicto o sensacion alguna de obli¬ 
gation o fastidio al hacer el bien: quien es movido por el amor de Cristo 
y capacitado por el poder de su Espi'ritu hace la voluntad de Dios de todo 
corazon, porque (como Pablo sabia por experiencia) “donde esta el Espi'ri¬ 
tu del Senor, alii hay libertad” (2 Corintios 3:17). 



CAPITULOI 
El ascenso de Roma 


1. Roma desde una perspectiva oriental 

En estos di'as de grandes potencias mundiales no es facil comprender 
como una sola ciudad pudo haber adquirido poder suficiente para exten¬ 
der su autoridad sobre una importante parte del mundo y establecer un 
gran imperio. Sin embargo, a lo largo de la historia muchas ciudades se 
han convertido, en su momento, en imperios. Hubo varias de ellas en el 
valle del Eufrates y del Tigris entre las que destaca Babilonia que en el 
siglo XVIII aC. alcanzo un poder enorme bajo el gran Hammurabi y mas 
tarde -en el siglo VI aC. - llego a dominar, no tan solo a sus vecinos de 
Mesopotamia, sino tambien las tierras del oeste hasta el Mediterraneo y 
la frontera egipcia. El Mar Mediterraneo mismo ha sido testigo del as¬ 
censo y declive sucesivos de varias ciudades imperiales. En el siglo V aC. 
el imperio de Atenas no solamente dominaba el Mar Egeo sino tambien 
una importante area del este del Mediterraneo que llegaba hasta Sicilia. 
Durante tres siglos, Cartago -que era a su vez una colonia de la ciudad- 
estado fenicia de Tiro- controls la parte oeste del Mediterraneo hasta que 
Roma, su rival, la obligo a renunciar a todas sus posesiones del Mediterra¬ 
neo tras su derrota en la segunda guerra punica a finales del siglo III aC. 
Durante la epoca cristiana, la ciudad de Venecia fue capaz de “dominar el 
esplendido este” desde los tiempos de las cruzadas hasta el siglo XVII. 

Pero, de todas las ciudades que dominaron las tierras mediterraneas, 
ninguna como Roma ejercio sobre ellas y sobre otras mucho mas lejanas 
una influencia tan permanente. El rapido ascenso de Roma al poder causo 
una profunda impresion sobre los pueblos de la antigiiedad. Polibio, un 
politico griego que fue llevado como rehen a Roma en el ano 167 aC. y 
que tuvo la suerte de ganarse la amistad de Escipion Emiliano, el general 
romano mas importante de su epoca, escribio una obra historica (de la 
que los fragmentos que se conservan siguen teniendo un valor exceptio¬ 
nal) con el proposito de describir el proceso que convirtio a Roma en la 
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gran potencia del Mediterraneo en el corto espacio de 53 anos (221-168 
aC.): un acontecimiento insolito en la historia. 1 Menos exacta, pero de 
gran valor instructive por su viva description de la idealizada imagen de 
Roma en el Medio Oriente alia por el 100 aC. es la imagen que nos faci- 
lita 1 Macabeos 8:1-16, donde leemos como Judas Macabeo, que buscaba 
apoyo en su lucha contra los seleucidas, envio una carta a Roma: 

A Judas le llego la fama de los romanos: que eran muy poderosos, que 
trataban bien a sus aliados y que brindaban su amistad a los que acu- 
dfan a ellos. Especialmente se hablaba de su poderfo. Oyo hablar de 
las guerras que habfan hecho y del valor que habfan mostrado en la 
conquista de las Galias: de como las habfan sometido, obligandolas a 
pagarles tributo; de lo que habfan hecho en Espana, para apoderarse 
de las minas de plata y oro que allf hay; de como se habfan apoderado 
de toda aquella region gracias a su estrategia y a su resistencia, a pesar 
de la distancia tan grande entre ella y su pafs; de como habfan derro- 
tado y aplastado a todos los reyes de los ultimos rincones de la tierra 
que los habfan atacado, mientras que los otros tenfan que pagarles tri¬ 
butes anualmente. Tambien habfan derrotado en la guerra y sometido 
a Filipo 2 y a Perseo, 3 reyes de Macedonia, y a los otros que los habfan 
atacado. Supo tambien que Antfoco el Grande, rey de Asia, 4 5 les habfa 
declarado la guerra y se habfa lanzado a la batalla con ciento veinte 
elefantes, y con caballerfa y carros y un ejercito muy numeroso, y que 
habfa sido derrotado por ellos, que lo habfan capturado vivo, obligando 
a el y a sus sucesores a pagarles un tributo muy alto, a entregar un cier- 
to numero de rehenes, y a cederles las provincias de la India, Media y 
Lidia, que eran de las mejores provincias, las cuales le habfan quitado, 
dandoselas el rey Eumenes. Oyo tambien decir que cuando los griegos 
decidieron hacer una campana para exterminar a los romanos, estos se 
enteraron del plan y les enviaron un solo general para que les hiciera 
una guerra; los griegos tuvieron muchas bajas, y los romanos se lleva- 
ron cautivos a las mujeres griegas y a sus hijos, saquearon el pafs y se 
aduenaron de el, destruyeron sus fortalezas y sometieron a los habitan- 
tes a esclavitud hasta el dfa de hoy. s Supo ademas que a los otros parses 
e islas, y a todos los que se les habfan opuesto, los habfan derrotado y 
obligado a servirles, pero que, en cambio, con sus amigos y con los que 


1 Polibio, Historia i. 1. A continuation sigue con la historia de Roma hasta el ano 146 aC. 

2 Filipo V de Macedonia, vencido en la batalla de Cynoscephalae en el 197 aC. 

3 Perseo, vencido en la batalla de Pidna en 168 aC. 

4 Antioco III, rey seleucida, vencido en la batalla de Magnesia en 190/189 aC. 

5 La referencia al aplastamiento de la revuelta de la coalicion acaya y la destruccion de Corinto en 
el 146 aC. demuestra en este relato el poder romano, aunque situado en el periodo que precede a la 
muerte de Judas (160 aC.), se refiere a acontecimientos muy posteriores. 
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buscaban su protection mantem'an una fiel amistad. Asi han dominado 
a muchos reyes de cerca y de lejos, y todos los que oyen hablar de ellos 
les tienen miedo. Los que para ser reyes reciben el apoyo de los roma- 
nos, llegan a serlo; pero cuando estos quieren, los quitan del trono. As! 
han adquirido un poder muy grande. Y sin embargo, ninguno de ellos 
se ha hecho coronar ni ha vestido el manto de purpura ambicionando 
la gloria. Han establecido un senado, donde diariamente se reunen sus 
trescientos veinte miembros 6 para examinar los asuntos del pueblo y 
decidir lo que mas conviene para mantener el buen orden. Cada ano 
conffan a un solo hombre el gobierno y el dominio sobre todo el impe¬ 
rio, y todos le obedecen, sin que haya envidia ni celos entre ellos. 

Este relato contiene muchas inexactitudes en los detalles; la mas sor- 
prendente de ellas es la afirmacion del final respecto a que el poder se 
transferia cada ano a un solo hombre. De hecho, precisamente para im- 
pedir la concentration de poder en manos de un solo hombre, se elegfa 
cada ano a dos magistrados (consules) supremos, cada uno de los cuales 
tern'a derecho de veto sobre las decisiones del otro. Aun asf, el relato nos 
proporciona una idea clara de lo que se pensaba de los romanos en la Asia 
occidental de aquellos tiempos; la experiencia en propia carne de su carac- 
ter opresor condujo finalmente a una imagen mucho menos favorable tras 
dos o tres decadas. 7 


2. De rustico asentamiento a imperio mundial 

En sus inicios, Roma era un conjunto de asentamientos agricolas y 
ganaderos construidos sobre las colinas de la planicie del Lacio, a la ori- 
11a izquierda del Tiber. A comienzos de su historia, Roma cayo bajo con¬ 
trol de los etruscos, pero tras una o dos generaciones consiguio liberarse de 
su yugo. Los etruscos se retiraron a la ribera derecha del Tiber. La carrera 
conquistadora de Roma comenzo con el cruce del rio Tiber para asediar y 
conquistar la ciudad etrusca de Veii (400 aC.). A partir de este momenta, 
Roma se convirtio en la duena de Lacio y despues de Italia. Su intervention 


6 El numero de senadores romanos en el siglo segundo aC. era de 300. 

7 Esto se puede apreciar justo antes y despues de la conquista de Judea (63 aC.) por la descripcion 
de los Kittirn en el comentario de Qumran sobre Habacuc (lQpHab 2, 1. 4-6, 1. 12) y las 
reacciones a su arrogancia e impiedad en los salmos de Salomon (2:20-32; 17:8-15). El pasaje 
anterior refleja posiblemente la propaganda anti-romana de Mitridates VI del Ponto, de la cual 
se ha conservado un ejemplo en una de sus cartas (69 aC.) a Arsaces XII, rey de Partia (Sallust, 
Historia , fragmento iv. 69. 1-23). Vease F. F. Bruce, New Testament History (Londres, 2 a edicion, 
1971), pags. 9-12 y “The Romans through Jewish Eyes” en Melanges ojferts a M. Simon , ed. M. 
Philonenko (Estrasburgo, 1977). 
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en una lucha en Sicilia la llevaron a una disputa con los cartagineses que 
tenian importantes intereses comerciales en la zona. El resultado de ello 
fueron las dos guerras punicas (264-241 y 218-202 aC.), en la segunda 
de las cuales, Roma estuvo al borde de la destruction, pero tras la decisiva 
derrota de Anibal en Zama, al norte de Africa, Roma se proclamo sobe- 
rana indiscutible del Mediterraneo occidental. 

Tras su agotadora guerra contra Anibal y sus fuerzas, Roma no ten- 
dria respiro: apenas habia finalizado la segunda guerra punica, cuando se 
vio envuelta de nuevo en una guerra, ahora contra Macedonia, uno de los 
estados que habia heredado parte del imperio de Alejandro Magno. En el 
195 aC., Roma concedio la libertad a las ciudades-estado griegas que la 
habian perdido alrededor de un siglo y medio antes con Filipo, el padre 
de Alejandro. Sin embargo, esta recobrada libertad tenia unos limites muy 
estrictos, ya que Roma se erigio a si misma en protectora de las ciudades 
liberadas. Ningun poder pudo inmiscuirse impunemente en sus asuntos. 
Cuando el reino de los seleucidas (otro de los estados herederos del impe¬ 
rio de Alejandro) lo intento en el 192 aC., no tan solo fueron sus fuerzas 
repelidas, sino que su propio territorio fue invadido por las legiones roma- 
nas con su consecuente destruction y empobrecimiento. Roma no desa- 
provecho ninguna ocasion para fomentar la oposicion contra los intereses 
seleucidas, tanto en el Egipto ptolemaico (otro de los estados herederos 
de Alejandro) como entre los judios insurgentes, liderados por Judas Ma- 
cabeo y sus hermanos (a partir del 168 aC.). 

Estas circunstancias llevaron a Roma a involucrarse cada vez mas en 
el Oriente Medio. En el 133 aC., el ultimo rey de Pergamo, aliado de 
Roma, murio y lego su territorio (la parte occidental de Asia Menor) al 
senado romano y a su pueblo. El legado fue aceptado y el territorio se 
convirtio en la provincia romana de Asia. El gobierno romano no era muy 
popular y en el 88 aC. el rey Mitridates VI del Ponto (en la costa del Mar 
Negro), que a su vez albergaba aspiraciones imperiales en la zona, insti- 
go un levantamiento contra Roma en la provincia. El resultado fue una 
guerra entre Roma y el Ponto que se prolongo durante casi un cuarto de 
siglo. Cuando al final de este periodo Roma finalmente prevalecio bajo 
el mando del general Pompeyo, este se vio obligado a reestructurar com- 
pletamente el orden politico de Asia occidental; en el 63 aC. ocupo Judea 
tras conceder a Siria el estatus de provincia romana el ano anterior. 

Tras la colonization de Pompeyo y durante mas de treinta anos, di- 
ferentes aspirantes rivales se disputaron el poder supremo en el mundo ro¬ 
mano, pero la victoria en la batalla naval de Actium (31 aC.), que signified 
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la cai'da de Cleopatra, la ultima soberana del poder ptolemaico junto con 
Antonio, su aliado romano, constituyo a Octavio, hijo adoptivo y heredero 
politico de Julio Cesar, como amo y senor del mundo romano. Con mu- 
cho talento politico, Octavio, que en el 27 aC. adopto el titulo de Augus¬ 
ta, conservo el marco republicano del estado romano, pero concentro el 
poder en sus manos. En Roma se contento con el titulo princeps (primer 
ciudadano de la republica). Pero en las provincias orientales tan to el como 
sus sucesores fueron reconocidos como lo que eran en realidad: los he- 
rederos de los dominios de Alejandro y de las dinastias entre las que fue 
dividido su imperio, reyes entre reyes, como los grandes potentados del 
oriente de la antigiiedad. 

Bajo este dominio de Roma -primero de la Roma primitiva y des¬ 
pues, a partir del siglo V, de la nueva Roma que se establecio en Cons- 
tantinopla- vivieron los pueblos del Cercano Oriente hasta la conquista 
arabe del siglo VII. 




CAPITULOII 

Los judios bajo dominio extranjero 


1. De Ciro a Vespasiano 

Ciro, fundador del imperio persa (559-529 aC.) y sus sucesores fue- 
ron los conquistadores mas inteligentes que el mundo antiguo habi'a co- 
nocido hasta aquel entonces. Entendieron la importancia de contentar a 
las naciones que tem'an bajo su dominio. En lugar de deportarles por la 
fuerza a regiones distantes para quebrantar su voluntad o su capacidad de 
rebelarse, tal como habian hecho los asirios y los babilonios, los persas les 
permitieron vivir en sus tierras (a no ser que ellos mismos prefirieran vi- 
vir en otro lugar). En lugar de obligarles a adorar a los dioses del pue¬ 
blo dominante, los animaban a practicar la religion de sus antepasados; en 
ocasiones llegaron incluso a proporcionarles ayuda economica para ello. 
Encontramos evidencias de esta pob'tica en Egipto (que conquistaron en 
el 525 aC.), tambien entre las colonias griegas de la parte occidental de 
Asia Menor, y asimismo en su actitud para con los exiliados de Judea que 
fueron autorizados por los persas a volver a su tierra de donde habian sido 
desalojados por los babilonios. Bajo los persas, la provincia de Judea tenia 
dos niveles administrativos. El representante del rey persa era un gober- 
nador que podia ser judio (como en el caso de Nehemias) o no. El gober- 
nador era el responsable de salvaguardar los intereses del imperio, como 
el orden publico y la recaudacion de los tributos. Sin embargo, la admi¬ 
nistration interna de Judea estaba en manos del sumo sacerdote que era 
siempre un miembro de la familia de Sadoc. Cuando Judea estuvo bajo el 
dominio de los persas, ocupaba solamente una pequena area alrededor de 
Jerusalem y estaba organizada como un estado-templo con Jerusalem con 
el estatus de ciudad sagrada. 1 Existian otros estados templo con una ad¬ 
ministration similar dentro del imperio persa que mantuvieron este esta¬ 
tus cuando el dominio de los persas paso a los griegos y macedonios tras 


1 Vease F. F. Bruce, Israel and the Nations (Exeter, 2 a ed. 1969), pags. 97ss. 
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las conquistas de Alejandro Magno (336-323 aC.). Cuando despues de su 
muerte el imperio de Alejandro se dividio, Judea estuvo primero bajo el 
gobierno de los ptolomeos que gobernaban desde Alejandria y despues (a 
partir de 198 aC.) bajo los seleucidas que gobernaban desde Antioquia de 
Siria. Sin embargo, Jerusalem y Judea retuvieron su constitucion sagrada, 
con exception de los intervalos en que se intento su abolition o modifica¬ 
tion, hasta el estallido de la revuelta judi'a contra Roma en el 66 dC. 

El intento mas famoso de abolir la constitucion sagrada de Jerusalem 
y Judea fue el del rey seleucida Antioco IV (175-164 aC.) quien, mayor- 
mente por razones de seguridad exterior, intento introducir a sus subditos 
judfos a las formas de cultura y religion helem'sticas del resto de sus do- 
minios. Judea estaba en el limite de su reino con Egipto y esta frontera se 
convirtio en un punto neuralgico despues de que los romanos asumiesen 
el papel de protectores de Egipto contra las ambiciones de los seleucidas 
en el 168 aC. Antioco enfoco mal su politica que termino en un fracaso. 
Los judios bajo el mando de Judas Macabeo y sus hermanos se alzaron y 
recuperaron la libertad religiosa en el 164 aC.; veintidos anos mas tarde 
-gracias, en gran medida a los enfrentamientos internos del reino seleu¬ 
cida- proclamaron la independencia politica. Durante casi ochenta anos 
Judea fue gobernada por una dinastia asmonea de reyes-sacerdotes. 

Cuando Judea cayo bajo el control de los romanos en el 63 aC., la 
realeza asmonea fue derogada, pero la santidad de Jerusalem se mantuvo. 
Durante un tiempo, los romanos prefirieron controlar Judea de forma in¬ 
directa a traves de gobernadores judios: particularmente a traves de Hero- 
des el Grande (37-4 aC.), que profano las leyes del templo de forma mas 
violenta que ningun caudillo gentil, con la exception de Antioco IV. Sin 
embargo, cuando en el 6 aC. Judea se convirtio en una provincia romana, 
fue organizada con el mismo tipo de administration bicefala que tuviera 
en el periodo persa y greco-macedonio. El emperador romano nombro un 
gobernador provincial, llamado prefecto o procurador, que era responsable 
del mantenimiento del orden publico y de la recaudacion del tributo para 
Cesar. No obstante, los asuntos internos de los judios de Judea estaban en 
manos del sumo sacerdote junto con el consejo de 70 ancianos (el Sane- 
drin) que presidia ex officio. Por supuesto, el sumo sacerdote y sus colegas 
reconocian que Roma tenia la ultima palabra y se esforzaban en mante- 
ner buenas relaciones con el gobernador. Esto no siempre era facil dada la 
inexperiencia o la poca sensibilidad de algunos gobernadores. Sin embar¬ 
go, como ultimo recurso, el sumo sacerdote y sus colegas tenian canales de 
comunicacion con Roma que les permitian pasar por alto al gobernador y 
presentar una queja que podia ser causa de una severa amonestacion para 
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este ultimo o incluso provocar su destitution. Uno de los mejores ejem- 
plos de interaction entre ambas autoridades lo encontramos en la action 
y reaction entre los sumos sacerdotes y Poncio Pilato que nos relatan los 
Evangelios en relation con eljuicio de Jesucristo. 

A pesar de que los asuntos internos estaban en manos de sus propias 
autoridades religiosas, muchos de los judi'os de Judea estaban muy des- 
contentos con el dominio romano. Tern'an que aguantar una doble impo¬ 
sition de impuestos: aparte del impuesto del templo (que era mucho mas 
que un simple diezmo) tern'an que pagar los tributos a Cesar. 2 Los su¬ 
mos sacerdotes y los miembros mas destacados del sanedrin eran tan ricos 
que no se haci'an una idea correcta de la carga economica que tern'an que 
soportar sus conciudadanos. Sin embargo, sabian perfectamente que solo 
podi'an seguir gozando de su position privilegiada de mantenerse la situa¬ 
tion existente. Su cohabitation con las fuerzas de ocupacion no contribui'a 
precisamente a acercarles a las necesidades de la gente comun. 

Algunas de las provincias del imperio adoptaron la cultura romana 
de forma tan completa que sus habitantes se consideraban romanos y sus 
descendientes hasta el di'a de hoy siguen hablando un idioma derivado del 
latin vulgar. 3 Los judi'os de Judea eran probablemente los subditos roma¬ 
nos que menos se habi'an adaptado a la cultura romana. Esto se debia a su 
religion unica y exclusiva que era practicada bajo el amparo de las leyes 
imperiales, de igual modo que les habia sido permitido por otros pueblos 
en otras epocas. Hasta entonces, nunca se habia considerado que el pago 
de impuestos y tributos a los gobernantes gentiles pudiera ser una ofensa 
para el Dios que adoraban. Sin embargo, cuando el pago de estos impues¬ 
tos adquirio un significado religioso, este hecho se interprets como una 
serial del descontento de Yahveh con su pueblo: si El permiti'a que Judea 
fuese sojuzgada por pueblos extranjeros, el pago del tributo a tales pueblos 
se convertia en un acto de sumision al juicio divino. Pero cuando Judea se 
convirtio en provincia romana en el 6 dC. y su poblacion se vio en la obli¬ 
gation de pagar sus tributos directamente al emperador, comenzo a circu¬ 
lar una nueva doctrina: si los israelitas como habitantes de la tierra santa 
pagaban tributo a un rey extranjero, reconociendo de esta manera su au- 
toridad, estaban traicionando al Dios de sus padres: el autentico rey de Is¬ 
rael. El protagonista principal de esta nueva doctrina era Judas el Galileo, 
que en aquel tiempo encabezo una revuelta contra el gobierno romano de 


2 Vease F. C. Grant, The Economic Background of the Gospels (Oxford, 1926), pags. 87 ss. 

3 Las lenguas romances de Francia, la peninsula iberica, Italia, partes de Suiza y Rumania. 
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la provincia. 4 El levantamiento fue aplastado, pero la doctrina sobrevivio 
y se convirtio en la caracteristica dominante de la poli'tica de los celotes. 
El partido de los celotes, que no diferenciaba la poli'tica de la religion, co- 
menzo sus actividades a partir del ano 44 dC. y, aunque no fue el inicia- 
dor de la revuelta contra Roma del 66 dC., pronto lidero la guerra. 5 

Los insurgentes se aferraron durante toda la guerra a la dificil es- 
peranza alimentada por sus ideales. Luchaban revindicando los derechos 
fundamentales del Dios de Israel: no podia defraudarlos; confiaban en un 
oraculo antiguo que aplicaban a su situacion segun el cual el dominio del 
mundo pasaria de manos de los gentiles a las de los judios. 6 Una victoria 
inicial sobre las fuerzas romanas -muy superiores- les lleno de confian- 
za llevandoles a pensar que los exitos de Judas Macabeo (que juntamen- 
te con sus aliados habia comenzado su actividad movido por el celo para 
con Dios) se sucederian a lo largo de la guerra. Las luchas internas por 
todo el Imperio y tambien en Roma que caracterizo el “ano de los cuatro 
emperadores” (69 dC.) 7 les hizo pensar que el imperialismo de los genti¬ 
les, personificado por el imperio romano, estaba dando sus ultimos cole- 
tazos. Pero lo que en realidad iba a desmoronarse era el Estado judio en 
la forma que habia tenido desde la vuelta de su exilio en Babilonia seis 
siglos antes. El templo de Jerusalem fue incendiado, la ciudad saqueada y 
destruida y su estatus de ciudad sagrada fue revocado. Ahora no habia ya 
sumo sacerdote, ni sacrificios. El medio shekel anual que los judios adul- 
tos de todo el mundo habian tenido que pagar para el mantenimiento del 
templo bajo la protection de las autoridades romanas, iba a ser ahora des- 
tinado a un fondo especial, el fiscus Iudaicus para el apoyo economico del 
templo de Jupiter en el capitolio romano. 

Sin embargo, la situacion de los judios en Judea podria haber sido 
peor. Los romanos les concedieron permiso para la formation de un nue- 
vo sanedrin de eruditos para la elaboration de un codigo de leyes religio- 
sas y, de hecho, la vida religiosa de los judios florecio mas aun despues de 
la desaparicion del templo y de sus rituales. 


4 Josefo, BJ ii. 118; Ant. Xviii. 4 ss. 

5 Vease M. Hengel, Die Zeloten (Leiden, 1961). 

6 Se trata probablemente de una combinacion de las profecias de Genesis 49:10 y Numeros 24:17 
que habian de “cetros” y que se interpreto cronologicamente segun la profecia de las setenta semanas 
de Daniel 9:24-27. Vease Josefo, BJ vi. 312 f; Tacito, Historia, v. 13; Suetonio, Vespasiano , 4. 

7 En el ano 69 cayo Galba, sucesor de Neron. Despues, Oton y Vitelio tomaron y perdieron el 
poder respectivamente y, finalmente, Vespasiano llego al trono. 
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2. Los judios en la diaspora 

Sin embargo, igual que ocurre en nuestros di'as, habi'a muchos mas 
judios viviendo fuera de Judea que en el interior de sus fronteras y -aparte 
de la cuestion del fiscus Iudaicus tras el 70 dC.— estos judios no sufrieron 
ninguna restriccion de libertad en relacion con la ley judia como resulta- 
do de la guerra. Hubo disturbios contra los judios y pogromos en algunas 
ciudades de Siria y Egipto, pero esto era otro asunto. De hecho, un nu- 
mero de edictos redactados por las mas altas autoridades otorgaron a los 
judios de todo el imperio romano unos privilegios realmente excepciona- 
les; y tales privilegios no les fueron suspendidos. 

La historia de la diaspora judia se remonta a comienzos del siglo VI 
aC. Hay abundante evidencia de la existencia de asentamientos judios en 
Egipto durante este periodo 8 asi como indicios de ellos en Asia Menor 
hasta Sardis, la capital del reino de Lidia (el Sefarad de Abdias 20). Mu¬ 
chos de los que habian sido exiliados en Babilonia se establecieron en su 
nueva tierra y abandonaron cualquier intencion de regresar a Judea. Bajo 
el imperio persa los judios se encontraban por todo el territorio llegando 
incluso a establecerse a orillas del Mar Caspio; 9 las conquistas de Alejan¬ 
dro les permitieron extenderse aun mas. Hubo una colonia de judios en 
Alejandria desde la misma fundacion de la ciudad en el 331 aC.; 10 en el 
siglo I dC., los judios representaban la mayoria en dos de los cinco dis- 
tritos de la urbe. Alrededor del ano 300 aC. el primero de los reyes pto- 
lomeos introdujo un contingente de poblacion judia en Cirenaica para 
fomentar la lealtad de aquella provincia. 11 Un siglo mas tarde, el rey se- 
leucida, Antioco III, con un proposito similar, traslado a muchos otros a 
Frigia y Lidia y, tras arrebatar Judea y Coelesiria de manos de los ptolo- 
meos, facilito el establecimiento de asentamientos judios en Antioquia, la 
capital, y otras ciudades de su reino. 12 En la ciudad misma de Roma hubo 
una colonia judia antes aun de la incorporation de Judea al imperio en el 
63 aC., cuya poblacion credo mucho en los anos siguientes. Se calcula 


8 Vease Jeremias 44:1; una comunidad judia, establecida por Psammetichus II (594.588 aC.) para 
vigilar su frontera de Siene (Asuan) y Elefantina, al sur, sobrevivio hasta alrededor del ano 400 aC. 
y dejo un archivo arameo significativo; vease A. E. Cowley, Aramaic Papyri of the Fifth Century B. C. 
(Oxford, 1923); E. G. Kraeling, The Brooklyn Museum Aramaic Papyri (Oxford, 1953). 

9 La edicion de Jeronimo de la Cronica de Eusebio menciona una tradicion segun la cual hubo un 
asentamiento de judios en Hircania fomentado por Artajerjes III de Persia (359-338 aC.). 

10 Filon, Flaccus, 55; vease Josefo, BJ ii. 495. 

11 Josefo, Apion , ii. 44. 

12 Josefo, Ant. xii. 149 y ss. Mucho antes, el fundador de la dinastia seleucida, Seleuco I (312-281 
aC.), otorgo el derecho de ser ciudadano a todos los judios residentes en las ciudades que habia 
fundado, particularmente en Antioquia (Josefo, Ant. xii. 119). 
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que en el primer siglo dC. habi'a en Roma entre 40.000 y 60.000 judi'os; 
probablemente tantos como en Jerusalem 13 El descubrimiento y la investi¬ 
gation de seis catacumbas judi'as en Roma ha aumentado en gran manera 
nuestro conocimiento de la vida de los judi'os en la ciudad. A1 parecer, la 
poblacion de judi'os romanos se concentraba en la ribera derecha del Tiber 
(Trastevere), donde se ubicaban probablemente la mayoria de las once si- 
nagogas de las que tenemos conocimiento por las inscripciones. 14 

La enumeration que hace Lucas de los “judi'os, varones piadosos”, 
presentes en Jerusalem para celebrar la fiesta de Pentecostes en el 30 dC., 
ofrece una idea de la gran extension de la diaspora judia en tiempos de 
los apostoles: se menciona a los pueblos orientales de los “partos, medos, 
elamitas y los que [habitan] en Mesopotamia” y a los “romanos aqui resi- 
dentes, tanto judi'os como proselitos” en el oeste (Hechos 2:5-ll). 15 


13 Vease J. Jeremias, Jerusalem in the Time of Jesus , E.T. (Londres, 1969) p. 83 (hay version 
castellana: Jerusalen en tiempos de Jesus, Ediciones Cristiandad), “Die Einwohnerzahl Jerusalems 
zur Zeit Jesu”, ZDPV 66 (1943), pags. 24-31. 

14 Vease H. J. Leon, The Jews of Ancient Rome, pags. 46 y ss. Vease p. 380 al final. 

15 Vease B. M. Metzger, “Ancient Astrological Geography and Acts 2:9-11”, en Apostolic History 
and the Gospel, ed. W. W. Gasque and R. R Martin (Exeter, 1970), pags. 123 ss. Para un relato 
completo, vease M. Grant, The Jews in the Roman World (Londres, 1973); E. M. Smallwood, The 
Jews under Roman Rule (Leiden, 1977). 



CAPITULO III 

“De una ciudad no insignificante” 


1. La provincia de Cilicia 

Cuando Pablo fue arrestado durante su ultima visita a Jerusalem (57 
dC.) y llevado ante el tribuno militar que estaba al mando de la cohorte 
auxiliar en la fortaleza Antonia, este creia que Pablo era un agitador egip- 
cio que, recientemente, habia intentado llevar a cabo una action por los 
alrededores de la ciudad. Cuando, al escuchar hablar a Pablo en un griego 
impecable, se dio cuenta de su error, le pregunto quien era, a lo que el 
apostol respondio: “Soy hombre judi'o de Tarso, ciudadano de una ciudad 
no insignificante de Cilicia” (Hechos 21:39). 

Cilicia, que era un territorio colindante con el Mediterraneo situado 
al sureste de Asia Menor, estaba formada por dos partes muy diferentes: 
por un lado la fertil llanura del este, entre los montes Tauro y el mar que 
se llamaba Cilicia Pedias, y por la cual cruzaba la ruta comercial de Siria 
a Asia Menor que atravesaba el monte Amanus por los pasos sirios y lle- 
gaba a la zona central de Asia Menor salvando los montes Tauro por los 
pasos cilicios; por otro lado, al oeste de esta zona, se extendi'a la escarpada 
costa de Cilicia Tracheia (Cilicia Brava), donde los montes Tauro llegan 
hasta el mar. 

En los anales hititas el territorio cilicio se denomina Kizzuwatna; se 
vinculo mediante un tratado al imperio hitita y mas adelante fue incorpo- 
rado a el hasta su cai'da en el ano 1200 aC. En La Iliada se menciona a los 
cilicios como aliados de los troyanos. Andromaca, esposa de Hector, era 
una princesa cilicia. 1 En el siglo IX aC., Cilicia cayo bajo el control de los 


1 Homero, Iliada vi. 397, 415. En aquel tiempo (alrededor de 1200 aC.) los cilicios aparentemente 
tenian su residencia en el noroeste de Asia Menor; la extension de su reino hasta la Cilicia historica 
file el resultado de su avance hacia el este de la peninsula, juntamente con otros grupos de habia 
indo-europea. 
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asirios que la llamaron Hilakku. Del siglo VI en adelante, Cilicia fue go- 
bernada por una sucesion de reyes nativos que asumieron el titulo dinas- 
tico de syennesis; estos continuaron reinando bajo el dominio del imperio 
persa hasta alrededor del ano 400 aC., periodo en que fueron sustituidos 
por los satrapas. 2 En el 333 aC., Cilicia paso a formar parte del imperio 
de Alejandro, que en aquel ano ganaria alii su batalla decisiva (batalla de 
Isso). 3 Tras la muerte de Alejandro, Cilicia fue controlada por los seleuci- 
das, aunque durante un tiempo los ptolomeos se apoderaron de una parte 
de la costa de Cilicia Tracheia. Cuando los romanos obligaron a Anti'oco 
III a abandonar la mayor parte de su territorio en Asia menor (188 aC.), 
el este de Cilicia siguio formando parte del imperio seleucida durante va- 
rias decadas mas; sin embargo, el derrumbamiento del control seleucida 
durante la segunda mitad del siglo II aC. y la subsiguiente explotacion 
de Cilicia Tracheia como base de operaciones de ladrones y piratas, llevo 
a los romanos a involucrarse cada vez mas en los destinos de aquella re¬ 
gion. Una parte de la Cilicia occidental se convirtio en provincia romana 
en el 102 aC. y tras la notable victoria de Pompeyo sobre los piratas en 
el 67 aC., toda Cilicia fue reducida a esta misma categoria senalandose 
Tarso como su capital. A partir del ano 25 aC., Cilicia (junto con Tarso) 
se unio administrativamente a Siria, que bajo Pompeyo, en el ano 64 aC. 
habia sido hecha provincia romana. Cilicia occidental fue puesta bajo el 
mandato de una sucesion de reyes titeres; cuando el ultimo de ellos abdico 
en el 72 dC., la Cilicia oriental se separo de Siria y se unio a la occidental 
para formar una sola provincia. Durante la vida de Pablo, sin embargo, la 
region donde estaba su ciudad natal formaba parte de la provincia unida 
de Siria-Cilicia. Esta situacion se refleja en las palabras de Pablo cuando 
dijo que unos tres anos despues de su conversion y tras una breve visita a 
Jerusalem fue “a las regiones de Siria y de Cilicia” (Galatas 1:21). 


2. La ciudad de Tarso 

Tarso, la principal ciudad de la fertil llanura del este de Cilicia, es¬ 
taba a orillas del rio Cidno, a unos 15 kilometres de su desembocadura y 
unos 45 kilometres al sur de los pasos cilicios, en la carretera que enlaza 
las ciudades actuates de Mersin y Adana. Era una ciudad fortificada y un 
importante centre comercial ya antes del 2000 aC. En el segundo mile- 
nio aC., Tarso aparece en los anales hititas como una de las ciudades mas 


2 Los satrapas acunaron monedas de plata con el titulo divino Baal Tarz (“senor de Tarso”) 
en el anverso. 

3 Esta victoria sobre el ejercito persa le abrio el paso a Siria. 
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importantes de Kizuwatna. La ciudad fue destruida durante las incursio- 
nes de los pueblos maritimos alrededor del ano 1,200 aC., y algo mas tar- 
de fue habitada de nuevo por los griegos; en el 833 aC., la ciudad fue 
invadida por el rey asirio Salmanasar III en el 833 aC. y de nuevo por 
Senaquerib en el 698 aC. Bajo los persas fue la capital del reino titere y 
mas tarde lo fue de la satrapi'a de Cilicia. La ciudad empezo a acunar sus 
propias monedas en el siglo V aC. En el ano 401, Ciro el joven con sus 
famosos Diez Mil paso veinte di'as en la ciudad en su camino a oriente 
para reclamar la corona persa e intercambio regalos con el rey Siennesis, 
cuyo palacio se encontraba en Tarso. 4 Alejandro Magno salvo la ciudad de 
ser incendiada por los persas cuando estos hui'an en su retirada en el ano 
333 aC. Bajo sus sucesores seleucidas, la poblacion adopto el nombre de 
Antioquia del Cidno, nombre que aparece en su nueva moneda durante el 
reinado de Anti'oco IV (a partir del 171 aC.). La acunacion de esta nueva 
moneda coincide, al parecer, con una reorganization de la constitution de 
la ciudad que le dio un mayor grado de autonomi'a. 5 En el 83 aC., la ciu¬ 
dad cayo en manos de Tigranes I, rey de Armenia, aliado y yerno de Mi- 
tridates VI, pero mas adelante pasaria a manos romanas como resultado 
de las victorias de Pompeyo y se convertiria en capital de la provincia de 
Cilicia al tiempo que mantem'a su autonomi'a como ciudad libre (67 aC.). 
Ciceron establecio su residencia en la ciudad entre los anos 51 y 50 aC., 
mientras desempeno el cargo de proconsul de Cilicia. Cuando Julio Cesar 
la visito en el 47 aC. cambio su nombre por Iuliopolis en su propio honor. 
En el ano 42 aC., tras la muerte de Cesar y la derrota del partido que le 
era contrario en Filipos, Tarso disfruto los favores de Marco Antonio que 
controlaba las provincias orientales de Roma. Alii tuvo lugar el famoso 
encuentro entre Marco Antonio y Cleopatra en el 41 aC. cuando ella iba 
en barco por el rio Cidno, vestida de Afrodita: 

Desde el ponton 

un perfume extrano e invisible golpea los sentidos 

de cercanos embarcaderos. La ciudad arroja 

a sus gentes a ella; y Antonio, 

se sienta solo en su trono de la plaza, 

silbando al aire, que de haber encontrado un hueco 

tambien hubiera ido a contemplar a Cleopatra, 

dejando un vacio en el espatio. 6 


4 Jenofonte, Anabasis, i. 2. 23 

5 Las secuelas de la revuelta se mencionan en 2 Macabeos 4:30. 

6 Shakespeare, Antonio y Cleopatra, Acto 2, Escena 2 (su descripcion se basa en Plutarco, Vida de 
Antonio, 26) 
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Durante el reinado de Augusto, Tarso llego a disfrutar aun de otros 
privilegios, que inclui'an la exencion de impuestos imperiales. En el ulti¬ 
mo periodo del dominio de Marco Antonio en Oriente Medio y durante 
algunos anos despues, Tarso sufrio bajo la mala gestion de Boeto, un go- 
bernador nombrado por el. Augusto, sin embargo, confio la administra- 
cion de la ciudad a uno de sus hijos mas ilustres, Atenodoro el estoico, 
quien fuera su propio tutor. Cuando Atenodoro volvio a Tarso, expulso a 
Boeto y a sus amigos y reformo la administracion civil. Fue posiblemente 
en aquel tiempo cuando se fijo una cantidad patrimonial de 500 dracmas 
como requisito para ser admitido en el censo de los ciudadanos. 7 Ate¬ 
nodoro y su sucesor, Nestor el academico (tutor de Marcelo, y primo de 
Augusto), influyeron mucho en la cultura de Tarso. 

Segun el geografo Estrabon, que probablemente escribio sus obras 
en los primeros anos del siglo I dC., los habitantes de Tarso eran grandes 
amantes de la cultura. Eran asiduos estudiantes de la filosofia, las artes 
liberales y “de todas las ramas del saber en general”, hasta tal punto que 
Tarso adelantaba en este aspecto incluso a Atenas y Alejandria a cuyas 
escuelas asisti'an mas forasteros que estudiantes de la propia ciudad. Tarso 
era, por tanto, lo que podriamos llamar una ciudad universitaria. Sin em¬ 
bargo, la gente no venia de otros lugares para estudiar en sus escuelas. Los 
estudiantes de Tarso eran nativos de la ciudad, que frecuentemente salian 
para complementar sus estudios en otros lugares y solo excepcionalmente 
regresaban a su ciudad. 8 Atenodoro fue uno de los que salieron de Tarso, 
aunque volvio mas tarde. 

Filostrato en su Vida de Apolonio (el sabio neo pitagorico), nos pre- 
senta una imagen menos halaguena de Tarso que la de Estrabon. Segun 
Filostrato, Apolonio, que nacio al inicio de la era cristiana en Tiana de 
Capadocia, se fue a Tarso a la edad de 14 anos para estudiar con el reto- 
rico Eutidemo. Apolonio se sentia muy unido a su maestro, pero se des- 
animo al descubrir que el ambiente de Tarso no era muy proclive a los 
estudios: la gente amaba el lujo, la frivolidad y la insolencia, “y prestaba 
mas atencion a su lino fino que los estudiantes de Atenas a la sabiduria”. 
Se marcho, por tanto, de Tarso buscando un lugar mas apropiado. 9 

Sin embargo, este relato no debe tomarse demasiado en serio. En 
esta obra, hay que considerar a Filostrato mas como un romantico que 


7 Dio Crisostomo, Oratoria 34. 23. 

8 Estrabon, Geografia xiv. 5. 12 y ss. (673 ss.). 

9 Filostrato, Vida de Apolonio, i. 7; vease vi. 34. 
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como un biografo serio; datando su obra alrededor del ano 200 dC., es- 
taba probablemente influenciada por Dio Crisostomo quien, a comienzos 
del siglo II, habi'a reprochado a los habitantes de Tarso su falta de rectitud 
moral en dos de sus discursos. 10 

La razon de la prosperidad de Tarso debe atribuirse a la fertilidad 
de la llanura donde estaba situada. Algunos autores antiguos (Filostrato 
entre ellos) mencionan en repetidas ocasiones el lino que se teji'a en Tarso 
a partir de las plantas que creci'an en la misma llanura. Se menciona tam- 
bien entre algunos escritores romanos un material local llamado cilicium 
que se elaboraba con pelo de cabra, y del que se confeccionaban abrigos 
muy eficaces contra el frio y la humedad. 

Cuando Pablo se presento como “ciudadano de una ciudad no insig- 
nificante” tenia sobradas razones para calificar de este modo a la ciudad 
de Tarso. Si sus palabras significan (segun parece) que su nombre estaba 
en el registro de los ciudadanos de Tarso, esto significant que habi'a naci- 
do en el seno de una familia que poseia los derechos de ciudadania. Los 
requisitos patrimoniales que daban derecho a la ciudadania -establecidos 
probablemente por Atenodoro- ya se han mencionado con anterioridad. 
Dio Crisostomo da a entender que, puesto que la ciudad se organizaba 
como una timocracia, los trabajadores del lino o de otras profesiones veian 
obstaculizado su acceso a la ciudadania; sin embargo, no hay ninguna ra¬ 
zon para pensar que algunos de ellos no pudieran haber accedido a dicho 
derecho en razon de su patrimonio. Lucas dijo que Pablo “hacia tiendas” 
0 skenopoios ), de lo cual podemos colegir que se dedicaba a la fabrication de 
objetos hechos de cilicium, sin embargo, parece haber pertenecido a una 
familia acomodada. 

Las dudas respecto a si era realmente ciudadano de Tarso han surgi- 
do mas debido a su condition de judio que por su profesion como fabri- 
cante de tiendas. Es probable que los ciudadanos estuvieran organizados 
en tribus o phylai, igual que en otras ciudades de corte griego. Puesto que 
la pertenencia a la tribu implicaba la participation en ceremonias religio- 
sas que podrian haber sido ofensivas para los judios, algunos han pensa- 
do que los ciudadanos judios se habrian inscrito en una tribu propia cu- 
yas ceremonias se habrian confeccionado segun la religion judia. No hay 
duda de que esta es una explication posible, aunque no tenemos eviden¬ 
ces positivas de ello. En muchas ciudades gentiles, los colonos judios Vi¬ 
vian como residentes extranjeros, pero en otras como Alejandria, Cirene, 


10 Dio Crisostomo, Oratoria 33; 34 
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Antioquia de Siria, Efeso y Sardis gozaban de derechos de ciudadanos, 
derechos que bien hubieran podido tambien disfrutar en Tarso como un 
colectivo aparte. 11 


11 Vease E. Schiirer, s.v. “Diaspora”, HDBv, p. 105; W.M. Ramsay, The Cities of St. Paul (Londres, 
1907), pags. 176 ss.; H.J. Cadbury, The Book of Acts in History (Nueva York, 1955), pags. 32 ss.; A. 
D. Nock, u Isopoliteia and the Jews”, Essays on Religion and the Ancient World (Oxford, 1972), pags. 
960 ss. El estatus de Pablo en Tarso puede ser comparado con el de “Marco Aurelio Alejandro, 
tambien llamado el Asaf, del pueblo de los judios” en Hierapolis, Frigia, cuyo epitafio del segundo 
siglo dC. (en griego) ha llegado hasta nosotros. A1 parecer era ciudadano de Hierapolis asi como 
tambien ciudadano romano (vease Corpus Insriptionum Iudaicarum , ed. J.-B. Frey, iii [Roma, 1952], 
n° 776). 



CAPITULOIV 

“Este hombre es ciudadano romano” 


1. El derecho de ciudadama 

Pablo, pues, nacio en Tarso, probablemente en la primera decada de 
la era cristiana. Sus privilegios por haber nacido en Tarso y ser ciudadano 
de aquella ciudad no eran nada en comparacion con los que le conferia el 
hecho de ser ciudadano romano de nacimiento. 

El mismo tribuno militar de Jerusalem ante quien Pablo se presen- 
to inicialmente como judi'o de Tarso se sorprendio al ser informado mas 
tarde de que Pablo era ciudadano romano. “Dime, <;eres tu ciudadano ro¬ 
mano?”, le pregunto. Y cuando este le respondio que si, el oficial romano 
repuso: “yo con una gran suma adquiri esta ciudadama”, 1 a lo que Pablo 
contesto: “Pero yo lo soy de nacimiento" (Hechos 22:27.28). 

Para que Pablo fuera ciudadano romano desde su nacimiento, su pa¬ 
dre tenia que haberlo sido antes de esta fecha. La ciudadama romana se 
limitaba, en un principio, a quienes nacian en la ciudad de Roma como 
habitantes libres, pero a medida que crecia el control romano sobre Ita¬ 
lia y los territorios del Mediterraneo, la ciudadama comenzo a concederse 
tambien a otros que no habian nacido en esta ciudad, en especial personas 
influyentes de las provincias. 2 

Pero ^como habia podido una familia de Tarso adquirir esta distin- 
cion tan excepcional? No hay duda que los miembros de esta familia no 
pertenecian al tipo de judios absorbidos por el paganismo y que habia en- 
trado en componendas con la forma de vida gentil. Esto es lo que implica 


1 El tribuno Claudio Lisias adquirio probablemente su ciudadama durante el gobierno de 
Claudio (41—54 dC.) cuando, segun Dio Casio (Historia lx. 17.5.6) la ciudadama se podia comprar. 
Tecnicamente la ciudadama no estaba en venta. El dinero iba a parar a los diferentes intermediarios 
que consegufan que el nombre de una persona figurara en la lista de aspirantes a la ciudadama. 

2 Vease A. N. Sherwin-White, The Roman Citizenship (Oxford, 2 a edicion, 1973). 
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la afirmacion de Pablo en el sentido de que era “hebreo de hebreos” (Fi- 
lipenses 3:5). Sencillamente desconocemos el modo en que la familia de 
Pablo habi'a adquirido la ciudadam'a romana. Durante el primer siglo, Ci¬ 
licia estuvo bajo la jurisdiction de mas de un general romano -Pompeyo y 
Marco Antonio por ejemplo- y la concesion de la ciudadam'a a personas 
especiales era una de las prerrogativas de la autoridad absoluta ( imperium ) 
que la ley conferia a estos generates. Cabe suponer que el padre, abuelo o 
incluso el bisabuelo de Pablo habria podido rendir algun servicio excep- 
cional a los romanos. Se ha sugerido, por ejemplo, que una empresa de fa¬ 
brication de tiendas habria podido ser de gran utilidad para un proconsul 
en guerra. 3 De todos modos, no disponemos de ninguna evidencia en este 
sentido. Sin embargo, una cosa esta clara: entre los ciudadanos de Tarso 
y demas residentes, los pocos ciudadanos romanos, fueran estos griegos o 
judi'os de nacimiento, representarfan una elite social. 

Como ciudadano romano Pablo tenia tres nombres: un nombre pro- 
piamente dicho ( praenomen ), un apellido o nombre de familia (nomen 
gentile) y otro nombre adicional ( cognomen ). De los tres, conocemos so- 
lamente el cognomen , Paullus. Si supiesemos su apellido, podriamos sacar 
algunas conclusiones sobre el modo en que su familia habi'a adquirido la 
ciudadam'a, puesto que los nuevos ciudadanos tomaban normalmente el 
nombre de familia de sus favorecedores; no disponemos, sin embargo, de 
esta information. Su cognomen Paullus podria haber sido escogido por la 
semejanza con su nombre judio Saul (hebr.: Sha'ul), que en el Nuevo Tes- 
tamento griego a veces se escribe Saoul pero con mas frecuencia Saulos. 
Esta ultima forma rima con el griego Paulos. 

Si las circunstancias que rodearon la adquisicion de la ciudadam'a 
romana por parte de la familia de Pablo son oscuras, no lo son menos 
otras cuestiones relacionadas con este asunto. En mas de una ocasion, en 
Filipos por ejemplo, y anos mas tarde en Jerusalem, el apostol reivindico 
sus derechos como ciudadano romano. En la primera ocasion habi'a sido 
maltratado por los alguaciles que estaban bajo la autoridad del magistrado 
supremo de Filipos (una colonia romana) sin haber sido debidamente juz- 
gado y condenado (Hechos 16:37). 4 En la otra ocasion que se menciona, 
Pablo reivindico sus derechos para evitar ser azotado (que era mucho peor 
que ser golpeado con varas). El tribuno, de quien hemos hablado ante- 
riormente, habi'a dado ya las ordenes correspondientes para averiguar por 
que la presencia de Pablo en los predios del templo habi'a provocado la 


3 Vease por ejemplo Sir William Calder en una carta al autor (18 de febrero de 1953). 

4 Vease p. 262. 
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revuelta de la poblacion de Jerusalem 5 Pablo presento su protesta al centu¬ 
rion que estaba al mando y este se dirigio al tribuno militar, preguntando- 
le con preocupacion: “^Que vas a hacer? Porque este hombre es ciudadano 
romano” (Hechos 22:26). Esto dio origen a la conversation entre Pablo y 
el tribuno a que se ha aludido al inicio de este capitulo. 

Los ciudadanos romanos tem'an derecho a todos los privilegios que 
estipulaba la ley romana, en cualquier lugar del Imperio Romano donde 
se encontrasen. Sin embargo, tem'an al tiempo la obligation de cumplir 
todo lo que la misma ley demandaba de ellos. Los derechos y privilegios 
de un ciudadano estaban detallados en una larga sucesion de leyes -la mas 
reciente en aquel tiempo era la ley Juliana del uso de la fuerza en publico 
{lex lulia de ui publico )— 6 que se remontaba al tiempo de la ley Valeria {lex 
Valeria) que se promulgo con la introduction de la republica en el 509 
aC. Estos derechos y privilegios inclui'an un juicio publico y justo para los 
ciudadanos romanos acusados de cualquier delito, asi como la exencion de 
ciertos castigos ignominiosos y la protection contra ejecuciones sumarias. 
Nadie que no tuviese el derecho romano de la ciudadam'a podia revindicar 
tales privilegios. 


2. El registro civil 

Sin embargo, cuando alguien invocaba sus derechos de ciudadano, 
diciendo ciuis Romanus sum (“Soy ciudadano romano”) o su equivalente en 
griego, fomo podia demostrar tal pretension? Puesto que no habia me¬ 
dio alguno para comprobar in situ la veracidad de una afirmacion en este 
sentido, la falsa utilization de esta frase debio haber sido algo muy tenta- 
dor para quien se encontraba entre la espada y la pared a efectos de evitar 
asi un castigo inmediato. Evidentemente, invocar una ciudadam'a romana 
inexistente era un delito castigado con la pena de muerte, sin embargo 
^como podia saber el oficial romano si tal afirmacion era o no cierta? 

Un nuevo ciudadano podia disponer de una copia debidamente acre- 
ditada de su certificado de ciudadam'a. Los soldados auxiliares poseian un 
documento de este tipo cuando eran llamados a filas y puede que los civiles 


5 Vease p. 407. 

6 Ya que se trataba de una ley Juliana, habia tenido que ser amparada bien por Julio Cesar o por 
su hijo adoptivo Octaviano (Augusto). A.H.M. Jones da razones para datarla al inicio del reinado 
de Augusto, despues del ano 23 aC. ( Studies in Roman Government and Law [Oxford, 1960], pags. 
97.98; vease A.N. Shwerwin-White, Roman Society and Roman Law in the New Testament [Oxford, 
1963], pags. 57-58). 
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poseyeran un certificado semejante. 7 Sin embargo, Pablo no era un ciudada¬ 
no nuevo, aunque si podria haber tenido un di'ptico: una copia certificada de 
su cedula de nacimiento en dos tablas plegables. Cada hijo legitimo de un 
ciudadano romano tenia que ser registrado (por lo que parece) durante los 
30 dias siguientes a su nacimiento. Si vivia en las provincias, su padre o una 
persona debidamente acreditada tenia que hacer una declaracion (professio) 
ante el gobernador provincial (praeses prouinciae) en la oficina del registro 
civil {tabularium publicum). En esta declaracion, el padre o su representante 
afirmaban que el nino era ciudadano romano. La professio se anadia al regis¬ 
tro de declaraciones (album propessionum) y el padre o su representante reci- 
bia una copia debidamente certificada ante testigos. Este certificado dejaba 
constancia de la professio en tercera persona, en una oracion indirecta, y con- 
tenia las palabras ciuem Romanum esse professus est (“el [el padre o su repre¬ 
sentante] declaran que el nino es un ciudadano romano”). Posiblemente, los 
ciudadanos que viajaban mucho llevaban siempre consigo este certificado. 8 9 
De ser asi, podemos imaginarnos como demostro Pablo sus derechos civi- 
les. Pero ^podia facilmente conseguirse una nueva copia en caso de perdida 
del original? Si Pablo la llevaba consigo, las posibilidades de perderla eran 
considerables (por ejemplo en aquella noche que paso flotando a la deriva 
[2 Corintios 11:25]). Por otra parte, puede que la practica habitual fuera la 
de guardar estos documentos en los archivos de la familia. No obstante, no 
podemos estar seguros.9 Hay otra cuestion que merece consideration: este 
registro de ciudadanos romanos de nacimiento estaba regulado al parecer 
por dos leyes relativamente recientes: la lex Aelia Sentia del ano 4 dC. y la 
lex Papia Poppaea del ano 9 dC. La pregunta es: si el nacimiento de Pablo 
se hubiera producido aunque fuera tan solo uno o dos anos antes de la mas 
antigua de estas regulaciones ^hubiera sido inscrito en el registro necesaria- 
mente de este modo? El mero hecho de que existan incognitas como esta 
pone de relieve lo limitado de nuestro conocimiento. 

La invocation decisiva por parte de Pablo de tales derechos como 
ciudadano romano habria de producirse al final de su trayectoria aposto- 
lica cuando, ante el tribunal del procurador de Judea, “apelo a Cesar”, es 
decir, pidio que su caso se transfiriera desde el tribunal provincial a la corte 
suprema que se encontraba en Roma (Hechos 25:10 y 11). A su tiempo 
daremos oportuna atencion a los detalles e implicaciones de tal apelacion. 10 


7 Vease Sherwin-White, Roman Society ..., pags. 146.147. 

8 Vease F. Schulz, “Roman Registers of Births and Birth-Certificates”, JRS 32 (1942), pags. 78ss.; 
33 (1943), pags. 55ss. 

9 Vease Sherwin-White, Roman Society ..., p. 149. 

10 Vease p. 423 y s. 
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“Hebreo de hebreos” 


1. La herencia judia de Pablo 

Para Pablo, su herencia judia era algo mucho mas importante que 
su lugar de nacimiento o su ciudadam'a romana. Cuando, desde su pers- 
pectiva cristiana, recapitula los valores naturales de los que antes se en- 
orgulleci'a, escribe: “circuncidado al octavo di'a, del linaje de Israel, de 
la tribu de Benjamin, hebreo de hebreos; en cuanto a la ley fariseo...” 
(Filipenses 3:6). 

En este texto en que presenta su procedencia como “del linaje de Is¬ 
rael”, es decir, judio de nacimiento, el apostol anade algunos detalles que 
especifican mas concretamente la clase de judio que era. 

En primer lugar pertenecia a la tribu de Benjamin (algo que repite 
en Romanos 11:1). El territorio de la tribu de Benjamin se situo inicial- 
mente al norte del territorio mas extenso de la tribu de Juda; Jerusalen, 
aunque pertenecia formalmente a Benjamin, era de hecho un enclave en- 
tre ambos territorios. Cuando, tras la muerte de Salomon, la monarquia 
unida se dividio, Benjamin se alineo con el reino del sur por la gran in- 
fluencia que la tribu de Juda y la ciudad de Jerusalen ejercian sobre esta 
tribu. El pueblo de Benjamin estaba en peligro de perder su identidad tri¬ 
bal, pero algunos de sus miembros no estaban dispuestos a permitirlo, por 
lo que, aun despues del retorno del exilio, se establecieron nuevos asenta- 
mientos tanto en Jerusalen como en los territorios adyacentes, de personas 
que se identificaron explicitamente como “hijos de Benjamin” (Nehemias 
11:7-9 y 31-36). Es probable que los familiares de Pablo fueran descen- 
dientes de ellos. 

Puede que incluso la eleccion del nombre de Pablo tuviera algo que 
ver con su ascendencia tribal. El benjamita mas famoso de la historia de 
Benjamin fue, sin lugar a dudas, Saul, el primer rey de Israel. Si los padres 
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de Pablo habi'an tenido en cuenta este hecho, estamos entonces ante una 
“coincidencia no planeada” 1 en el sentido de que sabemos unicamente por 
el libro de los Hechos que su nombre judi'o era Saul, mientras que sola- 
mente las epi'stolas nos informan de su pertenencia a la tribu de Benja¬ 
min. Algunos escritores cristianos de los primeros siglos apuntaron a la 
persecution de la iglesia primitiva por parte de Saulo como el cumpli- 
miento de las palabras del patriarca Jacob que hablo de Benjamin como 
de un “lobo arrebatador” (Genesis 49:27), 2 pero esta imaginativa inferen- 
cia nada tiene que ver con una exegesis sobria. 

En segundo lugar, se refiere a si mismo como “hebreo de hebreos”. 
En las cartas de Pablo, igual que en el lenguaje de Lucas, “hebreo” pro- 
bablemente es un termino mas especifico que “israelita” o “judi'o”. En otra 
ocasion, en referenda a los forasteros que en Corinto intentaban menos- 
cabar su prestigio a ojos de los creyentes de esta ciudad, dijo: “<;Son he¬ 
breos? Yo tambien” (2 Corintios 11:22). El contexto indica que “hebreos” 
se usa en un sentido mas estrecho que “israelitas” o “descendientes de 
Abraham”. En Hechos 6:1, “hebreos” se usa en contraste con el termi¬ 
no “griegos” aunque tanto los hebreos como los helenistas eran judios (en 
este caso, discipulos judios de Jesus y miembros de la iglesia primitiva de 
Jerusalem). La distincion era probablemente linguistica y cultural: los he¬ 
breos, en este caso, asistian a sinagogas donde se usaba el hebreo en los 
cultos y hablaban normalmente arameo, mientras que los helenistas ha- 
blaban griego y asistian a sinagogas donde las Escrituras se leian en griego 
y las oraciones se decian tambien en este idioma. Muchos de los hele¬ 
nistas de Jerusalen tenian sus raices en los paises de la diaspora como los 
de Cirene, Alejandria y los de Cilicia y Asia, que asistian a la sinagoga 
que se menciona en Hechos 6:9. 3 En la diaspora de todo el mundo greco- 
romano, los helenistas representaban la mayoria de los judios residentes, 
mientras que los hebreos eran inmigrantes recien llegados desde Palestina 
o miembros de familias muy celosas de sus costumbres palestinas. Sabe¬ 
mos, por inscripciones encontradas en Roma y Corinto, que cada ciudad 
tenia su “sinagoga de los hebreos”. 4 Esto indicaria la posible existencia 
de un lugar de reunion para los judios palestinos, (que probablemente 


1 La expresion se deriva de la obra de J. J. Blunt, Undesigned Coincidences in the Writings of the Old 
and New Testaments (Londres, 1847). 

2 Por ejemplo Hipolito, De la bendicion de Jacob , en Genesis 49: 27. 

3 No esta del todo claro si se trata de una referencia a una o a varias sinagogas, pero es mas bien 
probable que se trate de una sola frecuentada por judios “libertos” de las mencionadas regiones. Ver 
p. 78. 

4 CIG iv. 9909 (Roma); B. Powell, “Greek Inscriptions from Corinth”, AJA series 2,7 (1903), pags. 
60.61, n° 40 (Corinto). 
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hablaban en arameo), frente al de los judi'os que hablaban en griego. Filon 
de Alejandria, filosofo contemporaneo de Pablo, que era un judi'o helenis- 
ta, usa la palabra “hebreos” para los que hablaban hebreo 5 (en la literatura 
greco-judi'a del primer siglo dC. incluyendo el Nuevo Testamento, el ter- 
mino “hebreo” en su sentido lingmstico es lo suficientemente amplio para 
incluir el arameo). 

Por lo general, cabria esperar que un judi'o nacido en una ciudad de 
habla griega como Tarso fuera helenista. De hecho, Pablo podia ser consi- 
derado helenista en el sentido que, obviamente, el griego no era para el un 
idioma extranjero; sin embargo, como hemos visto, el insiste en su condi- 
cion de “hebreo”. Ademas, esta insistencia suya no tiene nada que ver con 
su crianza y educacion en Jerusalem La frase “hebreo de hebreos” indica 
que sus padres eran tambien hebreos. Es dificil saber hasta que punto es 
fiable el comentario de Jeronimo en el sentido de que la familia de Pa¬ 
blo era natural de Gischala, localidad de Galilea. 6 Segun el libro de los 
Hechos, Pablo se dirigio a la multitud de Jerusalen en arameo (Hechos 
21:40; 22:2) y, si se considera que la voz celestial que oyo en el camino 
de Damasco le hablo en arameo -“en lengua hebrea” (Hechos 26:14)- es 
razonable concluir que esta era su lengua materna. Parece, por tanto, que 
a pesar de que Pablo nacio en el seno de una familia judi'a que disfrutaba 
de los derechos civiles romanos en una ciudad de habla griega, era el ara¬ 
meo y no el griego el idioma que se hablaba en la casa de Pablo y posible- 
mente tambien en su sinagoga. A diferencia de muchos judi'os residentes 
en Anatolia, esta familia guardaba estrictamente las tradiciones judi'as y se 
mantem'a vinculada a su patria. Pablo habrfa tenido pocas oportunidades 
de participacion en la cultura de Tarso durante su infancia. De hecho, sus 
padres se aseguraron que fuera educado en la fe ortodoxa al mandarle a 
Jerusalen durante su periodo de formacion. 

Segun la variante mas probable de Hechos 22:3 -el prologo de su 
discurso en arameo a la multitud hostil en Jerusalen en el patio exterior 
del templo- Pablo era (a) “judi'o, nacido en Tarso de Cilicia”, pero (b) 
“criado en esta ciudad” (Jerusalen) y (c) “instruido a los pies de Gamaliel, 
estrictamente conforme a la ley de nuestros padres, celoso de Dios...”. 7 La 


5 Filon, De los suenos , ii. 250; Abraham , 28. 

6 Jeronimo, De viris Ulus tribus, 5. 

7 Esto es lo que implica la variante de Hechos 22:3 en el Novum Testamentum Graece (Stuttgart, 25 a 
edicion, 1963) y en las ediciones del Greek New Testament, publicado por la British and Foreign 
Bible Society (Londres, 2 a edicion, 1958) y United Bible Societies (Londres y Nueva York, 3 a 
edicion 1976). Vease W. C. Van Unnik, Tarsus or Jerusalem: The City of Paul's Youth , E. T. (Londres, 
1962). 
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ultima parte de este relato coincide esencialmente con la afirmacion de 
Galatas 1:14: “Y en el judai'smo aventajaba a muchos de mis contempo- 
raneos en mi nacion, siendo mucho mas celoso de las tradiciones de mis 
padres.” Pablo habria ingresado en la escuela de Gamaliel en algun mo¬ 
menta de su adolescencia; sin embargo, seguramente sus padres habrian 
tornado medidas para que pasase tambien una buena parte de su ninez en 
Jerusalem, bajo sanas influences. 

En tercer lugar, y segun su propio testimonio, Pablo era fariseo. Esto 
coincide con su afirmacion de Hechos 22:3 en el sentido que fue “instrui- 
do a los pies de Gamaliel”, que era el fariseo mas destacado de su tiempo, 
confirmando tambien las palabras que dirigio a Agripa: “Conforme a la 
mas rigurosa secta de nuestra religion, vivi fariseo” (Hechos 26:5). Aun 
mas energica fue la afirmacion que hizo ante el Sanedrin: “yo soy fariseo, 
hijo de fariseo” (Hechos 23:6). El sentido normal de estas palabras es que 
bien su padre o alguno de sus antepasados estaba relacionado con los fa- 
riseos. Tambien es posible, aunque menos probable, que la expresion “hijo 
de fariseo” signifique “disci'pulo de fariseo.” 


2. Los fariseos 

^Quienes eran, pues, los fariseos? Se les menciona por primera vez 
a mediados del siglo segundo aC. En su relato acerca del gobierno de Jo- 
natan (160-143 aC.), hermano y sucesor de Judas Macabeo, Josefo dice 
que en aquel tiempo habia tres escuelas de pensamiento entre los judi'os: 
los fariseos, los saduceos y los esenios. Mientras que los esenios creian fir- 
memente en la predestinacion y los saduceos en que todo ocurria segun el 
fibre albedrio del hombre, los fariseos tem'an una postura intermedia, en la 
que tem'an cabida tanto la predestinacion divina como el albedrio huma- 
no. 8 De hecho, estas doctrinas no eran seguramente las que marcaban las 
diferencias mas importantes entre los tres grupos; sin embargo, a Josefo le 
gustaba hablar de los partidos religiosos de los judi'os como si de escuelas 
filosoficas griegas se tratase, enfatizando aquellos aspectos que, crei'a, se- 
rian de interes especial para los lectores griegos y romanos. 

Mas adelante, senala que el primo de Jonatan, Juan Hircano, que 
goberno Judea durante unos 30 anos (134-104 aC.) habia sido ante- 
riormente disci'pulo de los fariseos, pero que este se molesto por la tor- 
pe franqueza de uno de ellos y salio de sus filas para unirse a sus rivales, 


Josefo, Ant. xiii. 171s. 
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los saduceos. 9 Por esta razon, los fariseos formaron una especie de partido 
opositor que opero durante varias decadas, y que fue duramente reprimi- 
do, en especial por Alejandro Janeo (103-76 aC.). 10 

Josefo no nos facilita detalles sobre los antepasados espirituales de 
los fariseos, pero es muy probable que tuvieran sus origenes entre los 
hasidim. (“gente piadosa”) que se mencionan en los libros de los Maca- 
beos como “asideos” (1 Macabeos 2:42; 7:14; 2 Macabeos 14:6). El ori- 
gen de estos asideos ha de buscarse entre los judi'os piadosos de Judea 
que se unieron unas decadas despues del regreso del exilio para animarse 
mutuamente en el estudio y la observancia de la ley sagrada en medio de 
lo que ellos percibieron como un declive moral y religioso. En el libro de 
Malaqui'as leemos: “Entonces los que temi'an a Yahve hablaron cada uno 
a su companero; y Yahve escucho y oyo, y fue escrito libro de memoria 
delante de el para los que temen a Yahve, y para los que piensan en su 
nombre. Y seran para mi especial tesoro, ha dicho Yahve de los ejercitos, 
en el di'a en que yo actue; y los perdonare como el hombre que perdona a 
su hijo que le sirve” (Malaqui'as 3:16-17). Aquellos cuyos nombres estu- 
vieran inscritos en el libro de memoria, no estarian tan solo a salvo en el 
di'a venidero, sino que serian tambien los verdugos en el juicio de los im- 
pi'os: “Mas a vosotros los que temeis mi nombre, nacera el Sol de justicia, 
y en sus alas traera salvation; y saldreis, y saltareis como becerros de la 
manada. Hollareis a los malos, los cuales seran ceniza bajo las plantas de 
vuestros pies, en el di'a en que yo actue, ha dicho Yahve de los ejercitos.” 
(Malaqui'as 4:2-3). 

La apasionada devotion de estas personas por la ley de Dios se ilus- 
tra muy bien en el Salmo 119. Este salmo es la obra de alguien que ha su- 
frido persecution y contrariedades por su lealtad a la palabra divina, pero 
sigue encontrando en ella luz para su camino y un sabor mas dulce que la 
miel. Los fariseos se lamentaban de la influencia de la forma de vida he- 
lenista sobre la comunidad judi'a bajo el dominio ptolomeo y seleucida, y 
fueron por ello rechazados y considerados como aguafiestas por las gene- 
raciones mas jovenes, incluso por los miembros de las familias sacerdota- 
les que dieron una calurosa bienvenida a las nuevas modas. Pero cuando el 
helenismo mostro su cara mas hostil con la action de Anti'oco Epi'fanes, 
que intento destruir la identidad national y religiosa de los judi'os, fue¬ 
ron los asideos quienes se comportaron como autenticos patriotas. Algu- 
nos de ellos ofrecieron una resistencia pasiva a las tropas seleucidas y se 


9 Josefo, Ant. xiii. 288-296. 

10 Josefo, BJ i. 88ss .\Ant. Xiii. 372 ss.;TB Sotah 47a; Qiddushin 66a; 4QpNah frag. 4, col. 1,11. 1 ss. 
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convirtieron en martires. Otros, la mayoria tal vez, se unieron a la familia 
asmonea (Judas Macabeo y sus hermanos) y sus seguidores cuando estos 
hicieron un llamado a la resistencia armada e iniciaron acciones de guerri¬ 
lla contra los seleucidas. 

Esta tactica de combate tuvo mas exito de lo que se esperaba. El rey 
y sus consejeros se dieron cuenta de que su poli'tica en Judea estaba equi- 
vocada y a finales del ano 164 aC. la cambiaron, permitiendo nuevamente 
a los judi'os la practica de su antigua religion y la restauracion del templo 
de Jerusalen para la adoracion del Dios de Israel. Muchos de los asideos 
estaban contentos con este estado de cosas, porque habi'an luchado preci- 
samente por la libertad del culto. No rompieron de inmediato su alianza 
con los asmoneos, pero ya no colaboraron con el mismo entusiasmo en la 
lucha por la independencia poli'tica, especialmente a medida que tal lucha 
llevaba consigo un aumento del poder asmoneo. Cuando en el 152 aC., 
Jonatan acepto el oficio sumo sacerdotal que le era ofrecido por un aspi- 
rante al trono seleucida, una parte de los asideos -aquellos que mas tarde 
se convertirian en la comunidad de Qumran- se sintieron tan ultrajados 
por esta usurpacion de la dignidad de la casa de Sadoc, que no solamente 
se negaron a reconocerle como sumo sacerdote sino que dejaron incluso 
de adorar en el templo que consideraron profanado por la ilegi'tima activi- 
dad que desarrollaban Jonatan, sus herederos y sucesores. 11 

Cuando, finalmente, se alcanzo la independencia poli'tica, el oficio de 
sumo sacerdote fue confirmado a la familia asmonea mediante el decreto 
de una asamblea popular. 12 Pero muchos de los asideos, que no estaban 
dispuestos a ir tan lejos como la minoria intransigente que se aparto del la 
vida publica por su disconformidad con la usurpacion del oficio sagrado, 
no estaban tampoco contentos con la situacion. Cuando Josefo nos habla 
de la ruptura entre los fariseos y Juan Hircano, dice que lo que ofendio 
tan profundamente a Juan fue la sugerencia de que el deberia contentarse 
con el poder politico y militar y renunciar al sumo sacerdocio. 

^Eran asideos, por tanto, los fariseos? Todo parece indicar que si, o 
al menos que estos surgieron dentro de la comunidad de los asideos y, por 
lo tanto, se les deberia considerar como su movimiento principal. La pa- 
labra “fariseo” esta relacionada con una raiz hebrea y aramea que significa 
“separado”. La palabra griega Pharisaioi (“fariseos”) precede, indudable- 
mente, del arameo p'rishayyd, “los separados”. Algunos piensan que se les 


11 Vease F. F. Bruce, Second Thoughts on the Dead Sea Scrolls (Exeter, 3 a edition, 1966), pags. 104ss., 
110 ss. 

12 1 Macabeos 14:41 
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llamo asi por su separacion de la alianza con los asmoneos, pero tal vez 
su significado sea mas general e indique su tendencia de separarse estric- 
tamente de cualquier cosa que les pudiera contaminar moral o ceremo- 
nialmente. Esta separacion constituia el lado negativo de la santidad a la 
que se senti'an, especialmente, llamados. Esto se hace evidente en un co- 
mentario rabi'nico posterior sobre Levitico, donde la expresion: “santos se- 
reis, porque santo soy yo Yahveh vuestro Dios” (Levitico 19:2), se amplia 
a: “porque yo soy santo, santos sereis; porque yo estoy separado -hebr.: 
parush-, vosotros estareis separados” (hebr p'rushim). n 

Los fariseos eran muy escrupulosos con la observancia de la ley del 
dia de reposo y con las disposiciones sobre alimentation, siguiendo la tra¬ 
dition de los martires judios bajo Antioco IV, que estuvieron dispuestos 
a sufrir torturas y hasta la muerte antes de pecar contra sus principios; 
eran igualmente escrupulosos tocante al pago de los diezmos de lo que sus 
tierras producian -no solamente de los cereales, del vino y del aceite, sino 
tambien de las especias- negandose incluso a comer cualquier alimento 
hasta que no se hubiese pagado el diezmo correspondiente. 14 

Los fariseos, en su estudio de la ley, desarrollaron un sistema de in¬ 
terpretation y aplicacion que en su momento cobro una validez equipara- 
ble a la de la ley escrita, al atribuirsele un origen que, supuestamente, se 
remontaba a Moises y su reception de la ley en el Monte Sinai. El pro- 
posito de esta ley oral -“la tradition de los ancianos” como se le llama en 
los Evangelios (Marcos 7:5)- era la adaptation de las reglas antiguas a 
las nuevas situaciones de tiempos posteriores para impedir que estas leyes 
perdiesen su validez. Hubo diferentes escuelas de interpretation entre los 
fariseos, pero todos estaban de acuerdo en la necesidad de aplicar la ley 
escrita en funcion de la ley oral. Esto les diferenciaba de sus principales 
oponentes teologicos, los saduceos, que creian -al menos teoricamente- 
que la ley escrita debia conservarse y aplicarse sin modification alguna y al 
margen de lo dificil que pudiera ser su cumplimiento. 

De la teologia de los saduceos desconocemos muchas cosas ya que 
no disponemos de un testimonio de primera mano. Lo que de ellos sabe- 
mos se refiere exclusivamente a sus diferencias con los fariseos. Sabemos, 
por ejemplo, que a diferencia de los fariseos no creian que hubiese “resu¬ 
rrection, ni angel, ni espiritu” (Hechos 23:8). La doctrina de la resurrec¬ 
tion del cuerpo, tal como la creian los fariseos, queda atestiguada entre 


13 Leviticus Rabba 24: 4 sobre Levitico 19: 2 

14 Vease Mateo 23:23; Lucas 11:42 y tambien F. F. Bruce, New Testament History (Londres, 2 a 
edicion 1971, p. 68, n. 4 
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los martires de los tiempos de Anti'oco; esta idea hay que diferenciarla de 
la que sostiene que la inmortalidad mas deseable es la del recuerdo de las 
virtudes de una buena persona (expresada, por ejemplo, por Ben Sirac), 
sobre todo cuando tales virtudes se ven reflejadas en sus descendientes. 15 
Es bien posible que a los saduceos esta idea les pareciera mucho mas con- 
sistente con textos mas antiguos; algunos de ellos, sin embargo, se llevaron 
una sorpresa en algun momento del ano 30 en Jerusalen, cuando oyeron a 
un forastero galileo derivar la esperanza de la resurreccion a partir de las 
palabras de Dios dirigidas a Moises desde la zarza ardiente. 16 Respecto a 
las creencias de los saduceos en el sentido de que no existen ni angeles ni 
demonios, hay que puntualizar que lo que ellos posiblemente rechazaban 
era el concepto de jerarqui'as opuestas de espiritus buenos y malos, y que 
cada bando fuera dirigido por siete arcangeles y archidemonios. Es po¬ 
sible que se hubieran dado cuenta de la afinidad entre estas creencias de 
los fariseos y las de la religion de Zoroastro. De hecho, un estudioso ha 
sugerido que el termino “fariseo” significaba en su origen “predicador de 
las doctrinas persas” y que los saduceos les pusieron este apodo para des- 
calificarlos. 17 Esto es mas bien improbable, aunque tiene cierta logica que 
los saduceos reinterpretaran ironicamente el termino “fariseo” como “pre¬ 
dicador de las doctrinas persas”. Los saduceos se consideraban a si mis- 
mos como los custodios de la religion original y teni'an a los fariseos por 
peligrosos innovadores, modernistas de hecho. 

Los fariseos llegaron a tener una posicion de gran influencia cuan¬ 
do Alejandro Janeo fue sucedido por su viuda Salome Alejandra; la tradi- 
cion rabmica recordaria su reinado de nueve anos (76-67 aC.) como una 
pequena “edad de oro”. En la epoca inicial de su reinado, Herodes trato 
con respeto a los fariseos; aun en el 17 aC. no les obligaba a prestar un 
juramento de fidelidad que si exigi'a al resto de sus subditos. 18 Pero poco 
despues, Herodes comenzo a irritarse con su fanatismo y en el ano 7 aC. 
exigio un nuevo juramento -que esta vez se dirigi'a a si mismo y a Augus- 
to- sancionando a los fariseos que, en su gran mayoria, se negaron a pres- 
tarlo. 19 Cuando al final de su vida algunos de los disci'pulos de los fariseos, 


15 Esto es el sentido del pasaje que comienza con las palabras “voy a hacer el elogio de los hombres 
de bien...” (Eclesiastico 44:1 ss.), bien conocido por ser de uso frecuente en los fiinerales. 

16 Marcos 12:18-27. (Vease pags. 139, 404). 

17 T. W. Manson, “Sadducee and Pharisee”, BJRL 22 (1938), PAGS. 153 FF; The Servant-Messiah 
(Cambridge, 1953), pags. 19 s.) 

18 Josefo, Ant. Xv. 370 

19 Josefo, Ant. xvii. 42 
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instigados por sus maestros, arrancaron la gran aguila dorada que el habi'a 
mandado poner en la puerta del templo, se vengo brutalmente de ellos. 20 

Bajo la administration romana, los fariseos tem'an una representa¬ 
tion en el sanedrin. Aunque eran una minoria, Josefo insiste en que su 
influencia entre el pueblo era tan grande que los sumos sacerdotes y los 
saduceos, que representaban la mayoria, se vei'an forzados a respetar sus 
ideas. 21 Muchos de los escribas, quiza la mayor parte, -expositores profe- 
sionales de la ley y los profetas- eran distipulos de los fariseos y propaga- 
ban sus ideas. 

Los fariseos se organizaron en comunidades locales llamadas haburah ; 
cada miembro de una haburah era un habur para los demas miembros. Jo¬ 
sefo, quien nos dice que desde los 19 anos el mismo se rigid por las reglas 
de los fariseos, estima que el numero de ellos era de unos 6.000. 22 

Dada su meticulosa diligencia en la observancia de las leyes de la pu- 
reza y los diezmos, les era dificil relacionarse con aquellos que no eran tan 
rigurosos como ellos, incluso si estos eran tambien judi'os. Esto inclui'a a 
la gran mayoria de la poblacion judi'a de Palestina, que eran campesinos 
o artesanos y que no tem'an tanto interes ni podi'an dedicar tanto tiempo 
como los fariseos al estudio de las leyes. Los fariseos tem'an, por tanto, la 
tendencia de apartarse de la “gente del pai's”, 23 como ellos les llamaban; ya 
que, segun ellos, eran ineptos para la verdadera piedad. 24 Por otro lado, los 
mismos fariseos eran a su vez criticados por los eremitas de Qumran por 
ser demasiado blandos en su empeno por la santidad; estos habian llevado 
su separation al extremo de su completa incomunicacion (aunque no ais- 
lamiento) y apoyandose en Isai'as 30:10 llamaban a los fariseos buscadores 
de “cosas halaguenas” o (como tambien puede traducirse la frase) “indaga- 
dores de interpretaciones agradables”. 25 


20 Josefo, Ant. xvii. 151 ss. 

21 Josefo, Ant. xviii. 17. 

22 Josefo, Ant. xviii. 42. 

23 La frase 'am ha'ares, que en los tiempos del AT era una expresion colectiva (“gente del pais”), 
se convirtio en su uso rabinico en un termino de aplicacion individual, “una persona del pais” o 
“alguien de la gente comun”, es decir, un ignorante (por lo menos en terminos religiosos). 

24 A Hillel se le atribuye el comentario que “ningun 'am ha'ares es piadoso” (Pirqe Abot 2: 6). 
Vease las palabras despectivas de las autoridades de Jerusalen en Juan 7:49: “esa gente, que no 
sabe la ley, maldita es”. 

25 Vease 4 QpNah. Frag 4, col. 1,1. 7; 1 QH 2,11. 15, 32; CD 1,1. 18. 
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Aunque, indudablemente, habi'a grandes similitudes dentro del mo- 
vimiento fariseo, en su seno habi'a tambien una gran variedad; una varie- 
dad que tenia que ver, en parte, con las diferentes escuelas de interpreta¬ 
tion y, en parte tambien, con las distintas motivaciones y temperamentos. 
Un pasaje del Talmud de fecha muy posterior y que se cita con frecuencia, 
distingue siete tipos de fariseos, de los cuales solamente uno, el que lo es 
por amor a Dios, es completamente aprobado. 26 


3. Los fariseos en los dias de Pablo 

A comienzos de la era cristiana hubo dos importantes escuelas de 
interpretation de la ley que habian sido fundadas respectivamente por 
Shammai y Hillel. A la escuela de Shammai se le atribuye tradicional- 
mente un sistema de interpretation mas estricto que a la de Hillel; y mas 
estricto, no solo en la aplicacion de las leyes individuales, sino tambien en 
su vision de la ley en su totalidad. Mientras que los seguidores de Sham¬ 
mai consideraban la violation de una sola ley (ya fuera por hecho o por 
omision) como una violation de toda la ley, los seguidores de Hillel pen- 
saban mas bien que el juicio de Dios tendria en cuenta la preponderancia 
del bien o del mal en la vida de una persona considerada como un todo. 

Una de las frases mas famosas de Hillel es la respuesta que dio a un 
hombre que le pidio un resumen de toda la ley en pocas palabras. Hillel le 
dijo: “No hagas a los demas lo que es odioso para ti; esto es la ley, el resto 
es mero comentario”. 27 La regia de oro como respuesta a la pregunta sobre 
el resumen de la ley podria haberse interpretado de un modo que a mu- 
chos fariseos pudo haberles parecido peligroso. Aunque esta no hubiera 
sido la intention de Hillel, hubiera podido dar pie al argumento de que 
un mandamiento concreto era solo vinculante en la medida que fomen- 
taba el bien del projimo o le ahorraba sufrimientos. Segun el criterio de 
muchos rabinos, esto introdutia un criterio ilicitamente subjetivo. Segun 
ellos, era mucho mejor obedecer una ley simplemente porque Dios la ha¬ 
bi'a mandado, sin preguntarse la razon. 28 


26 TJ Berakot 9: 7 

27 TB Shabbat 31 a , aunque J. Neusner plantea ciertas dudas sobre la historicidad del incidente: 
The Rabbinic Traditions about the Pharisees before 70 (Leiden, 1971), i, pags. 338s. En Tobias 4:15 
encontramos un ejemplo mas temprano de la regia de oro: “Lo que aborreces, no lo hagas a los 
demas”. 

28 Por eso Yohanan ben Zakkai al comentar el ritual de la purificacion de la vaca alazana (Numeros 
19), comenta que en realidad un cuerpo muerto no hace a nadie impuro, ni tampoco tiene el agua 
un efecto purificador en relacion con los pecados; segun el era necesario obedecer los mandamientos 
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No es facil saber que tipo de fariseo era Pablo. Segun Hechos 22:3 
se formo en la escuela de Gamaliel y la tradition considera a Gamaliel 
como sucesor de Hillel al frente de su escuela. Algunos piensan incluso 
que era su hijo o nieto. 29 Sin embargo, las tradiciones mas tempranas, que 
evidencian recuerdos directos de Gamaliel y sus doctrinas, ni siquiera le 
relacionan con la escuela de Hillel. Estos testimonios hablan de otros que 
estudiaron en la escuela de Gamaliel, dando a entender que este habia 
fundado una escuela propia. 30 

Hay algunas dificultades para distinguir las distintas tradiciones que 
hablan de este Gamaliel de las que se refieren a otro rabino que tambien se 
llamaba asi (Gamaliel II, alrededor del ano 100 dC.); sin embargo, es indu- 
dable que las tradiciones que presuponen la existencia del templo se relacio¬ 
nan con el Gamaliel mas antiguo. “Cuando murio el rabi Gamaliel, el an- 
ciano, ceso la gloria de la Torah y la pureza y la separation dejaron de ser”. 31 
Que es casi como decir que fue el ultimo de los verdaderos fariseos, ya que 
“la separation” (hebr. p'risut ) viene de la misma rai'z que “fariseo” y podria 
traducirse como “farisei'smo”. Entre las resoluciones que se le atribuyen hay 
una que liberaliza la ley del nuevo matrimonio tras el divorcio. 32 

Tanto en las tradiciones rabinicas como en el Nuevo Testamen- 
to, Gamaliel aparece como miembro del sanedrin. En una fase temprana 
de la vida de la iglesia de Jerusalen, Lucas nos cuenta que los apostoles 
fueron acusados ante este tribunal por haber desobedecido a la prohibi¬ 
tion de no ensenar publicamente en el nombre de Jesus. Cuando algunos 
miembros de la corte se pronunciaron a favor de tomar medidas estric- 
tas contra ellos, “levantandose en el concilio un fariseo llamado Gamaliel, 
doctor de la ley, venerado de todo el pueblo”, recordo a sus colegas el de- 
sarrollo de otros movimientos que en el pasado cercano habi'an parecido 
ser peligrosos, pero que tras un corto periodo desaparecieron y anadio: 

Y ahora os digo: Apartaos de estos hombres, y dejadlos; porque si este 
consejo o esta obra es de hombres, se desvanecera; mas si es de Dios, 
no la podreis destruir; no seais tal vez hallados luchando contra Dios. 
(Hechos 5:38 y 39). 


simplemente porque Dios asi lo queria ( Numeros Rabba 19:8 sobre Numeros 19:2). 

29 TB Shabbat 15 a parece intercalar a un tal Simeon —que de otro modo seria desconocido— entre 
Hillel y Gamaliel como responsable de la escuela; la idea del parentesco entre ellos surge aun mas 
tarde. 

30 Vease J. Neusner, The Rabbinic Traditions about the Pharisees before 70, 1, pags. 341-376 

31 Mishnah So tab 9: 15 

32 Mishnah Gittin 4: 2 
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Esto es, sin duda, sana doctrina farisaica: los hombres pueden des- 
obedecer a Dios, sin embargo y pese a ello, su voluntad triunfara. La 
voluntad de los hombres no iba a ser coartada, pero aquello que se pro- 
ponian iba a ser reconducido hasta el cumplimiento del plan de Dios. 33 
Dicho con las palabras de Yohanan el zapatero, un rabino de un periodo 
posterior: “todo aquello que es edificado por Dios, al final, permanecera, 
pero lo que no es edificado por El, al final, perecera”. 34 La postura que, 
segun Lucas, tomo Gamaliel, es exactamente la que cabria esperar de el. 

Sin embargo, si esta era la linea de Gamaliel, no fue, ciertamente, la 
que tomo Pablo. En la mayor parte de las materias, incluyendo, por ejem- 
plo, la esperanza de la resurreccion y las tecnicas de la exegesis biblica, 
Pablo era probablemente un fiel seguidor de su maestro. 35 De hecho, algu- 
nos creen que un discfpulo desconocido de Gamaliel que habia mostrado 
“mucha insolencia en cuestiones de doctrina” e intento refutar a su propio 
maestro, no era otro que Pablo. 36 De ser asi, (y parece bastante incierto), la 
tradicion estaria entonces expresando su desaprobacion respecto al poste¬ 
rior abandono del camino rabinico por parte de Pablo. No tenemos infor- 
macion acerca del comportamiento de Pablo cuando se sentaba a los pies 
de Gamaliel; sin embargo, en un aspecto Pablo si se habia apartado del 
ejemplo de su maestro: ciertamente repudiaba la idea de que la politica 
frente a este nuevo movimiento debiera ser la de la contemporizacion. Ll 
estaba convencido de que este movimiento constitui'a una amenaza mu- 
cho mas seria contra todo lo que consideraba sagrado de lo que Gamaliel 
percibia. Ademas, el temperamento de Pablo parece haber sido bastante 
diferente del de Gamaliel. El caracter de Pablo estaba marcado por un 
gran celo, 37 algo que, de hecho, nunca perdio por completo. 

Ya que el objeto del celo de Pablo eran las preciadas tradiciones de 
sus antepasados -la antigua ley de Israel y su interpretacion tal como se 
ensenaba en la escuela de Gamaliel-, no nos deberia sorprender que no 
estuviera de acuerdo con la idea de Hillel, en el sentido de que una esca- 
sa preponderancia del bien sobre el mal en la vida de una persona fuera 


33 Vease Josefo, Ant. xviii. 13; vease el dictum de Aqiba: “Todo esta previsto, pero hay libertad de 
eleccion” [Pirque Abot 3: 19). 

34 Pirque Abot 4: 14. 

35 Vease J. Jeremias, “Paulus als Hillelit”, en Neotestamentica et Semitica: Studies in Honour of M. 
Black , ed. Por E.E. Ellis y M. Wilcox (Edimburgo, 1969), pags. 88ss; por otro lado, K. Haacker, 
“War Paulus ein Hillelit?”, Das Institutum ludaicum der Universitat Tubinga , 1971-72, pags. 106- 
120 . 

36 Asi J. Klausner, From Jesus to Paul\ E.T. (Londres, 1944), p. 310, en referencia a TB Shabbat 30b. 

37 Galatas 1: 13-14; Filipenses 3: 6. 
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suficiente para garantizarle un veredicto favorable en el di'a del juicio. A1 
menos en este punto parece haberse inclinado mas bien por la interpre¬ 
tation de Shammai, en el sentido de que la ley tenia que guardarse en su 
totalidad. El hecho de que esta era la opinion de Pablo quedara reflejado 
mas tarde en su epistola a los Galatas: el apostol dice a sus convertidos de 
esta region, que estaban siendo presionados a adoptar ciertas regulatio¬ 
ns legates del judaismo, que si este era el camino que escogian para ser 
aceptados por Dios, no pensaran que podian elegir a su antojo los man- 
damientos que mas les agradaban. “...Yo testifico a todo hombre que se 
circuncida, que esta obligado a guardar toda la ley” (Galatas 5:3). Tal acti- 
tud frente a la ley habria de ser decisiva para su hostil consideration de los 
seguidores de Jesus y sus ensenanzas. 




CAPITULO VI 

“Cuando vino el cumplimiento del tiempo” 


1. La esperada liberacion 

La llegada de los romanos a Judea y la cai'da de la dinasti'a autoctona 
de los asmoneos obligo a los judi'os religiosos a plantearse de nuevo su 
situation y a intentar evaluarla con respecto al proposito divino. Algunos 
simpatizantes de los asmoneos habi'an estado bastante contentos con el 
regimen de esta dinasti'a durante la mayor parte de su duration. Bajo Juan 
Hircano (134-104 a. C.), muchos de sus subditos que crei'an haber identi- 
ficado en el una extrana combination de los tres oficios de profeta, sacer- 
dote y rey, 1 se inclinaban a creer que con el habia llegado la era mesianica. 
Es verdad que los grandes profetas habi'an pronosticado la encarnacion 
de la esperanza national en un principe de la casa de David, pero en los 
primeros anos del gobierno de los asmoneos hubo pocas senales de que 
la casa de David hubiera de representar papel alguno en la vida de Israel 
y, por otra parte, la libertad del yugo gentil habia sido alcanzada bajo el 
liderazgo de una dinasti'a sacerdotal. <;No podria ser que el esperado Me- 
si'as, el “Ungido” de los ultimos tiempos, fuera un sacerdote de la tribu de 
Levi en vez de un rey de la tribu de Juda? 2 

Pero las ambiciones militares y la brutalidad de Alejandro Janeo 
(103-76 aC.) apartaron a la mayor parte de la nation de la causa asmo- 
nea, y cuando, en el 67 a. C., tras la muerte de Salome Alejandra, viuda y 
sucesora de Alejandro, estallo un enfrentamiento armado entre sus dos hi- 
jos Hircano y Aristobulo, incluso los incondicionales de la causa asmonea 
quedaron divididos. Fue precisamente este enfrentamiento civil el que dio 
a Roma la oportunidad de ocupar Judea. 


1 Josefo, Ant. xiii. 299 s. 

2 Mientras que los Testamentos de los Doce Patriarcas (siglo I aC.—siglo I dC.) en su mayor parte 
atribuyen el reinado a Juda y el sacerdocio a Levi, en el Testamento de Ruben 6:7-12 el reinado se 
atribuye a Levi, esto es probablemente un reflejo de la ascendencia asmonea. 
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Los grupos religiosos de Judea, que habi'an sufrido bajo los asmo- 
neos, vieron en su derrota por parte de los romanos un juicio divino por 
causa de sus injusticias y particularmente por haber usurpado honores que 
no les correspondi'an legalmente. La comunidad de Qumran desaprobo 
que los asmoneos hubieran asumido el oficio sumo sacerdotal, que repre- 
sentaba un derecho exclusivo de la familia de Sadoc y vieron en los roma¬ 
nos a los ejecutores del juicio divino por esta ofensa. Otro grupo piadoso, 
al parecer muy afm a los fariseos, pensaba que los asmoneos habi'an sido 
castigados por haber “asolado el trono de David”. 3 Este ultimo grupo nos 
dejo como expresion de sus aspiraciones una coleccion de dieciocho poe- 
sias conocida con el nombre de Salmos de Salomon. 4 Estas poesias demues- 
tran claramente -y los documentos de Qumran asi lo atestiguan- que la 
esperanza relacionada con la casa de David no se habia extinguido com- 
pletamente en Israel. Con la cai'da de la dinasti'a asmonea y el abandono 
de cualquier esperanza de un sacerdocio mesianico relacionado con ellos, 
la esperanza davi'dica dejo de contar con este rival. 

Los autores de los Salmos de Salomon -igual que los hombres de 
Qumran- vieron en la ocupacion romana el juicio de Dios sobre los as¬ 
moneos. Sin embargo, tampoco se haci'an ilusiones con respecto a los 
romanos ni les sorprendio descubrir que los romanos fueran mucho mas 
despotas y codiciosos que los asmoneos en sus peores momentos. El sacri- 
legio que cometio Pompeyo, al entrar en el lugar santisimo cuando irrum- 
pio en la zona fortificada del templo en el 63 aC., se percibio como un 
acontecimiento sumamente horrible. Cuando, al fin, Pompeyo fue asesi- 
nado en Egipto quince anos mas tarde, el pueblo sintio que por fin habia 
recibido su justo castigo. 5 Pero los romanos eran extranjeros y reinarian 
sobre la Tierra Santa solamente el tiempo que Dios se lo permitiera. Ha- 
bria de llegar el di'a de su expulsion, y llegaria por una intervention divina. 
Hubo varias opiniones respecto a la identidad del agente o agentes que 
Dios usaria para expulsar a los romanos, pero un grupo importante espe- 
raba la llegada del Mesi'as de la linea davi'dica precisamente para este pro- 
posito. Esa esperanza se ve reflejada en el decimoseptimo de los Salmos 
de Salomon 6 y tambien en alguno de los cantos recogidos en el relato de 
Lucas acerca del nacimiento de Jesucristo. Cuando Gabriel visita a Maria 
para anunciarle el nacimiento de su hijo, dice: 


3 Salmos de Salomon 17:8. 

4 El Codice Alejandrino los incluyo originalmente como apendice al Nuevo Testamento. Fueron 
escritos primero en hebreo, pero disponemos solo de una version griega y de una traduccion siriaca 
del griego. 

5 Salmos de Salomon 2:30-32. 

6 Salmos de Salomon 17:23 ss. 
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y el Senor le dara el trono de David su padre; y reinara sobre la casa 
de Jacob para siempre, y su reino no tendra fin.” (Lucas 1:32-33). 

De manera similar, Zacarias (padre de Juan el Bautista) celebra la 
inminente liberacion en su himno de alabanza (Lucas 1:68-69): 

“Bendito el Senor Dios de Israel, que ha visitado y redimido a su pueblo, 
y nos levanto un poderoso Salvador en la casa de David, su siervo...”. 

Para Maria, el cumplimiento de esta promesa significaba que Dios 
“esparcio a los soberbios en el pensamiento de sus corazones. Quito de los 
tronos a los poderosos, y exalto a los humildes” (Lucas 1:51-52). Igual- 
mente, para Zacarias representa la “salvacion de nuestros enemigos, y de 
la mano de todos los que nos aborrecieron” (Lucas 1:71). 

Cuando en el ano 40 aC. los romanos decidieron gobernar Judea a 
traves de un rey judi'o, hubiera sido necesario contar con extraordinarios 
poderes de la mente para distinguir en Herodes algun rasgo mesianico. 
Es posible que Herodes acariciara alguna pretension mesianica y, proba- 
blemente, recibio animos en este sentido por parte de sus seguidores pero, 
en terminos generates, los judi'os tenian una actitud hostil hacia el. Hero¬ 
des aparece en una obra apocaliptica que fue escrita veinte o treinta anos 
despues de su muerte con el titulo la Asuncion de Moises (porque en ella 
se habla de las presuntas instrucciones finales de Moises a Josue y de su 
ascension al cielo) como un “rey insolente”, probablemente en referencia a 
Daniel 11:36 que “hara su voluntad” y que borraria del todo al remanente 
de los asmoneos sin olvidar a nadie en su malvado furor. 7 


2. El libertador esperado 

Hacia el final del reinado de Herodes nacio Jesus, celebrado por sus 
primeros seguidores como el esperado Redentor de Israel. A pesar de que 
los canticos del prologo de Lucas le proclamaron como el principe pro- 
metido de la casa de David y que la predicacion de la iglesia le presento 
de igual modo desde sus comienzos, no parece que el mismo reivindicara 
este titulo para sf; cuando otros lo llamaron “hijo de David” no rechazo tal 
designacion; sin embargo, en la unica referencia que tenemos respecto a la 
creencia generalizada de que el Mesfas serfa hijo de David, el Senor puso 


7 La traduccion latina de la Ascension de Moises le llama rex petulans (6:2). 
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un interrogante al asunto. 8 La descendencia davi'dica no juega ningun pa- 
pel en la descripcion que Juan el Bautista hace del Mesi'as que habi'a de 
venir y que bautizaria con el Espi'ritu. Pablo, por su parte, cita el frag- 
mento de una formula bautismal que presentaba a Jesus como siendo “del 
linaje de David segun la came” (Romanos 1:3); 9 sin embargo, en su propia 
exegesis y en su explication del significado de Jesus, el apostol no concede 
relevancia especial al asunto de su ascendencia davi'dica. 

^Entonces, en que sentido se reconoci'a a Jesus como el redentor de 
Israel? Cuando, con unos treinta anos, Jesucristo emergio tras el ignoto 
periodo que vivio en el hogar de Nazaret para comenzar su ministerio pu¬ 
blico, el enfoque de su mensaje era que el reino de Dios se habi'a acercado 
y que ya estaba presente en cierta medida en sus obras de misericordia y 
poder. 10 Cuando el pueblo le oi'a hablar del reino de Dios, lo natural es 
que relacionara esta ensenanza con el orden divino que -segun las visio- 
nes del libro de Daniel- habrfa de reemplazar a una sucesion de imperios 
mundiales paganos y en el que “los santos del Altisimo” tendrian el poder 
(Daniel 7:18-27). 

Durante el primer siglo dC. hubo otros en Israel que ensenaron en 
la misma linea. Teni'an la idea de que el gobierno de los santos impli- 
caria algo negativo para los que no formaban parte de este grupo de los 
“santos”. Puede que se inspiraran, por ejemplo, en los “santos” del Salmo 
149:5-9 que se nos presentan con alabanzas a Dios en sus bocas y espadas 
de doble filo en sus manos: 

Para ejecutar venganza entre las naciones, y castigo entre los pueblos; 

Para aprisionar a sus reyes con grillos, y a sus nobles con cadenas 
de hierro. 

Segun el relato de Lucas, cuando Jesus compartio la Pascua con sus 
apostoles la noche antes de ser entregado, dejo claro que serian ellos quie- 
nes reinarian en el reino que habi'a sido objeto de sus ensenanzas. 

Pero vosotros sois los que habeis permanecido conmigo en mis prue- 
bas. Yo, pues, os asigno un reino, como mi Padre me lo asigno a mi, 
para que comais y bebais a mi mesa en mi reino, y os senteis en tronos 
juzgando a las doce tribus de Israel. (Lucas 22:28-30). 


8 Marcos 12:35-37. 

9 Vease 2 Timoteo 2:8 que podria ser otra formula de confesion. 

10 Vease Marcos 1:14.15; Mateo 12:28 y Lucas 11:20. 
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No obstante, quienes habrian de desempenar este papel habi'an apren- 
dido de el el modo en que esto debi'a de llevarse a cabo: no dominando a 
otros, sino sirviendoles. En este pasaje, Jesus habla de su reino como “mi 
reino”, y esto pone de relieve la estrecha relacion que existe en sus ensenan- 
zas entre el reino de Dios y la figura escatologica del “Hijo del hombre”. 

En la vision que tiene Daniel del nuevo reino, el que lo recibe es 
descrito como “uno como un hijo de hombre” (una figura humana en 
contraste con los animates que representan los imperios paganos). Los 
“santos del Altisimo” aparecen en la interpretacion de la vision y re¬ 
presentan la contrapartida de aquel que se identifica como “un hijo de 
hombre” en la vision misma. Jesus no identified categoricamente a los 
santos del Altisimo con el Hijo del Hombre; sus discipulos eran la “ma- 
nada pequena” que recibiria el reino de parte del Padre (Lucas 12:32), 
pero su pertenencia a la “manada pequena” era en virtud de su relacion 
con el pastor o, para cambiar de metafora, con el Hijo del Hombre. 
Cuando Jesus hablo del Hijo del Hombre, se referia a aquel “uno como 
un ‘hijo de hombre’” que recibio “dominio, gloria y reino, para que todos 
los pueblos, naciones y lenguas le sirvieran” (Daniel 7:14). En la medida 
en que su ministerio avanzaba, quedaba cada vez mas claro que Jesus 
asumi'a la mision del Hijo de Hombre como algo que el tenia que cum- 
plir de manera personal. 11 Se trataba de un llamado costoso: puesto que 
el Reino de Dios tenia que sufrir violencia antes de ser establecido en 
poder, tambien el Hijo del Hombre tenia que padecer mucho y ser des- 
echado “por esta generacion” 12 para, finalmente, ser investido de la glo¬ 
ria de la realeza. Con esta confianza enfrento la muerte: “A la verdad el 
Hijo del Hombre va, segun esta escrito de el” (Marcos 14:21). Pero su 
investidura de gloria real no implicaria ningun cambio de caracter; igual 
que antes, seguiria siendo “siervo de todos”, porque la gloria real consis- 
te en el servicio abnegado a los demas. 13 

Cuando Jesus reconocio el titulo de Mesias lo hizo en los termi- 
nos siguientes: Cuando le llevaron ante el sumo sacerdote y sus colegas 
y le preguntaron si el era el Mesias, respondio que si, porque aquel era 
el termino que ellos querian usar. El mismo, sin embargo, prefirio hablar 
de si como el Hijo del Hombre a quien Dios reivindicaria ante sus ojos 
aunque, de momento, estuviera ante ellos abandonado y humillado. Y en 


11 Vease T.W. Manson, The Teaching of Jesus (Cambridge, 2 a edicion, 1935), pags. 211 ss.; A.J.B. 
Higgins, Jesus and the Son of Man (Londres, 1964); M.D. Hooker, The Son of Man in Mark 
(Londres, 1967). 

12 Marcos 9:12; Lucas 17:25. 

13 Marcos 10:43-44; Lucas 22:25-27. 
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aquella vindication quedaria claro que el era aquel en quien Dios habi'a 
visitado y redimido a su pueblo. 14 

La proclamation del Reino de Dios por parte de Jesus no se produjo 
en un vaci'o. Galilea, donde paso la mayor parte de su vida, estaba gober- 
nada por Herodes Antipas, un titere de Roma. Judea y Samaria estaban 
bajo el gobierno del prefecto Poncio Pilato, directamente nombrado por 
el emperador romano. La autoridad en el ambito del templo de Jerusalen 
estaba en manos de la casa de Anas, que perteneci'a a los saduceos. Apar- 
te del tributo que exigi'a Roma, los judi'os tern'an que pagar tambien im- 
puestos para el mantenimiento del templo. Quienes ensenaban al pueblo 
expom'an la ley religiosa segun las tradiciones de los ancianos. El mensaje 
de Cristo era tan radical que supuso un desafio a todas estas autoridades 
al mismo tiempo. 

Jesucristo no hablo contra la ocupacion romana como los que que- 
rian responder con violencia a la violencia. Esto hubiera sido tanto como 
aceptar el concepto que tern'an del poder los romanos, con lo cual la cues- 
tion se hubiera reducido simplemente a demostrar quien tenia mas poder. 
Sin embargo, al mandar a los hijos del Reino a practicar justicia, mise- 
ricordia, pobreza, humildad, rectitud de corazon y paz con los demas, al 
ensenarles a poner la otra mejilla y andar la segunda milla y a silenciar a 
sus enemigos haciendoles bien, al insistir en que la voluntad de Dios se 
consuma cabalmente en la praxis del amor, 15 estaba poniendo patas arriba 
los moldes tradicionales y su ensenanza se convertia en una amenaza mas 
mortifera para los fundamentos del poder imperial que quienes le hacian 
frente con las armas. Al mismo tiempo, Jesus concedia tan poca impor- 
tancia a las posesiones materiales que no polemizo respecto al pago del 
tributo a Cesar, 16 ni al del medio shekel anual para el templo. 17 Sin embar¬ 
go, en el ultimo analisis, los responsables de su muerte fueron precisamen- 
te las autoridades del templo y el prefecto romano. 

Respecto a su actitud frente a la ley, no se diferenciaba en algunos 
aspectos de la de Hillel. Si Hillel habi'a dicho que la ley no era mas que 
un comentario sobre la regia del oro en negativo, Jesucristo dijo basica- 
mente lo mismo solo que expresado en positivo: “Asi que todas las co- 
sas que querais que los hombres hagan con vosotros, asi tambien haced 


14 Marcos 14:61.62. 

15 Vease el Sermon del Monte (Mateo 5-7; Lucas 6:17-49). 

16 Marcos 12:13-17. 

17 Mateo 17:24-27. 
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vosotros con ellos; porque esto es la ley y los profetas” (Mateo 7:12). 18 
Con este mismo proposito, de los 613 preceptos de la ley, Jesus esco- 
gio dos de ellos de caracter positivo y que empezaban con la expresion 
“amaras” -“amaras a Yahveh tu Dios ...” (Deuteronomio 6:4) y “amaras a 
tu projimo como a ti mismo” (Levi'tico 19:18)- como primer y segundo 
mandamiento de la ley de los cuales dependi'an todos los demas (Mar¬ 
cos 12:28-31; Mateo 22:35-40). 19 

Hasta aqui, Jesus habria conseguido un consenso bastante amplio 
de parte de los rabinos de la escuela de Hillel. Sin embargo, en la apli- 
cacion de estos principios a las cuestiones practicas, pareci'a tratar la ley 
con tan suprema libertad que incluso para un disci'pulo de Hillel habria 
resultado desconcertante. 

Esto se vio con especial claridad en su actitud hacia la ley del di'a 
de reposo. La version original de esta ley estableci'a el sabado como di'a 
de reposo, libre de trabajo. La palabra “trabajo” no habia sido definida; se 
supone que en primer lugar se referia a las actividades normales de la vida 
agraria “en la arada y en la siega descansaras” (Lxodo 34:21). 20 De vez en 
cuando, y aun en los tiempos de la ley escrita, habia sido necesario definir 
la palabra “trabajo” con mas precision, hasta que finalmente, en el siglo I 
dC. encontramos una relacion de 39 distintas categories de trabajo. La es¬ 
cuela de Hillel fue -al parecer- la primera en definir estos tipos de traba- 
jos, todos prohibidos en el di'a de reposo. 21 La escuela de Shammai seguia 
una linea de interpretacion mas estricta y la de Qumran lo era todavia 
mas. 22 Pero Jesus no estaba interesado en definir el trabajo; en lugar de 
ello recordaba a sus oyentes cual habia sido el proposito original del sa¬ 
bado: promover el bienestar de las personas, insistiendo en que cualquier 
accion que fomentara este proposito (como la curacion de los enfermos) 
era especialmente indicada en este di'a. 23 

El Senor expuso el mismo principio cuando se le pidio que se defi- 
niera respecto a la ley del divorcio. ;Que era lo “indecente” o “impropio” 
(Deuteronomio 24:1) en la vida de una mujer casada y que daba derecho 


18 Vease p. 56 Encontramos una expresion positiva de la regia de oro en la fe ortodoxa judia en 
Maimonides, Mishneh Torah 2: Hil'kot Abel 14:1 

19 En Lucas 10:27 es el interprete de la ley quien resume la ley de este modo como respuesta a la 
pregunta de Jesus. 

20 El significado de esta expresion es, probablemente, “aun en la arada y en la siega descansaras” en 
lugar de “solo en la arada y en la siega descansaras”. 

21 Mishnah Shabbat 7: lss. 

22 CD 10,1. 14-11,1. 18. 

23 Marcos 2:23-3:5; Lucas 13:10-17; 14:1-6. 
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a su esposo a divorciarse de ella? Los seguidores de Hillel interpretaban 
este pasaje con un margen muy amplio que inclui'a una larga lista de 
defectos. Para la escuela de Shammai el texto se referia a algo mucho 
mas especi'fico, a saber, la relation sexual prematrimonial; Jesus, sin em¬ 
bargo, va mas alia que Moises, hasta el relato mismo de la creation; y 
argumentando a partir de la institution del matrimonio, establecio que 
el divorcio no formaba parte del plan original de Dios. Para la mente 
de sus oyentes varones esto era una normativa tan rigida que resultaba 
impracticable: “Si asi es la condition del hombre con su mujer, no con- 
viene casarse” (Mateo 19:10). Sin embargo, el efecto de su ensenanza 
serviria para corregir un desequilibrio social contrario a las mujeres que, 
en estos asuntos, no tem'an derecho a compensation o iniciativa alguna; 
para ellas -en contraste con la opinion de los hombres- la normativa en 
cuestion resultaba liberal. 

Muchos de los comentarios de Jesus respecto a los escribas y fariseos 
iban probablemente dirigidos contra los miembros de la escuela de Shammai. 
Era a ellos a quienes, de manera especial, podia acusarseles de cargar “a los 
hombres con cargas que no pueden llevar” sin mover un dedo para aliviarlos 
(Lucas 11:46); pero tambien los discipulos de Hillel, mas afables que aquellos, 
habrian considerado a menudo desconcertante el proceder de Jesus. 

Un aspecto de la conducta de Jesus particularmente dificil de asimi- 
lar aun para los fariseos liberales era su propension a juntarse con per¬ 
sonas que ni siquiera intentaban guardar la ley, y cuyas vidas estaban en 
perpetuo conflicto con los principios mas basicos de ella. No los trata- 
ba como un benefactor arrogante en cumplimiento de un deber piado- 
so. Daba la sensation que disfrutaba de su compania, mas aun, que daba 
prioridad a su trato con ellos, aceptando su invitaciones a comer juntos, 
y exponiendose asi a las criticas de ser “un hombre comilon y bebedor 
de vino, amigo de publicanos 24 y de pecadores” (Lucas 7:34). Cuando se 
le reprochaba su actitud alegando que era una ofensa para los piadosos, 
se defendia diciendo que eran precisamente los enfermos y no los sanos 
quienes necesitaban un medico, y que el habia venido precisamente a 11a- 
mar a los pecadores. Y si esto fuera poco, afirmaba, ademas, que Dios ac- 
tuaba de la misma manera, dando sus dones, sin distincion, a buenos y 
malos, aun a los ingratos y egoistas. Y parabola tras parabola acentuaba 
el tema de la gratia de Dios que da la bienvenida a quien no la merece, a 


24 Los recaudadores de impuestos del gobierno eran considerados por definicion como dmme ha ares 
(vease p. 55). 
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los marginados y desesperados. Las ensenanzas y la vida misma de Jesu- 
cristo representaban buenas noticias para los destituidos. 25 Cuando Juan el 
Bautista, encarcelado por Herodes Antipas en la fortaleza de Maqueron- 
te (Perea), envio mensajeros a Jesus para preguntarle si era realmente el 
que habia de venir, aquel a quien el mismo habia anunciado (teniendo en 
cuenta que el ministerio de Jesucristo era tan diferente del juicio que, se- 
gun la predication de Juan, habria de ejecutar el que habia de venir), Jesus 
les mando regresar para contarle a Juan lo que habian visto y oi'do mien- 
tras habian estado con el, pero en particular que “a los pobres es anuncia¬ 
do el evangelio” (Lucas 7:22). 

En estas palabras, Juan habria de reconocer con toda seguridad el 
lenguaje de Isaias 61:1, donde un personaje, de quien no se menciona el 
nombre, dice haber sido ungido por el Espiritu de Dios precisamente con 
este proposito: “Predicar buenas noticias a los pobres” (RV 1995). ;Reco- 
noceria Juan que Jesus era aquel de quien hablaba el profeta? De ser asi, 
no se habria sentido decepcionado porque Jesus no hubiera inaugurado de 
manera inmediata “el dia de venganza del Dios nuestro”. 26 

Es muy probable que Jesus hubiera identificado al personaje ungido 
por el Espiritu de Isaias 61:1 con aquel que Dios introduce anteriormente 
en el mismo libro (Isaias 42:1) con las palabras: 

He aqui mi siervo, yo le sostendre; mi escogido, en quien mi alma tie- 

ne contentamiento; he puesto sobre el mi Espiritu... 

Las mismas palabras que pronuncio la voz del cielo durante el bau- 
tismo de Jesus. 27 A este siervo se le encomienda el cumplimiento de una 
mision tanto para Israel como para los gentiles. Para el, llevar a cabo tal 
mision implica padecer una persecution injusta, la humiliation y la muer- 
te; sin embargo, aceptando todo esto sumisamente como la voluntad de 
Dios, Jesucristo cumple el proposito divino satisfaciendo al tiempo los de- 
seos mas profundos de su propio corazon. Este proposito incluye el per- 
don de muchos, cuyos pecados el siervo llevara sobre si. De hecho, mucho 


25 Vease p. 122 

26 En su sermon programatico de la sinagoga de Nazaret (Lucas 4:16ss.), Jesus escogio Isaias 61:1-2 
como texto, sin embargo leyo tan solo hasta las palabras a predicar el ano agradable del Senor”, 
sin terminar el versiculo que al final dice: “Y el dia de venganza del Dios nuestro”. 

27 Marcos 1:11 (“Tu eres mi hijo amado; en ti tengo complacencia”); despues de pronunciarse estas 
palabras, el Senor vio abrirse los cielos, “y al Espiritu como paloma que descendia sobre el” (Marcos 
1 : 10 ). 
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de lo que Jesus dice sobre los sufrimientos que el Hijo del hombre habi'a 
necesariamente de padecer se entiende mejor si en su mente habia una 
identificacion entre el Hijo del hombre y el siervo de Isaias. A la luz de 
lo que se dice del siervo de Isaias se entiende bastante mejor el logion del 
evangelio “el Hijo del hombre no vino para ser servido, sino para servir, y 
para dar su vida en rescate por muchos” (Marcos 10:45). En este espiri- 
tu, Jesus acepto la muerte. Y a este mismo espiritu se referiria Pablo mas 
adelante cuando escribe “...este sentir que hubo tambien en Cristo Jesus... 
que se despojo a si mismo, tomando forma de siervo” (Filipenses 2:5-7) 
o cuando describe a Jesus como “entregado por nuestras transgresiones” 
(Romanos 4:25). 28 Antes de que el discipulo de Gamaliel llegase a ver el 
ministerio y la muerte de Jesus de esta manera, tenia que ocurrir algo re- 
volucionario en su modo de pensar y actuar. Pero una vez ocurrido, Pablo 
podria resumir el significado de aquellos acontecimientos con las siguien- 
tes palabras: “Pero cuando vino el cumplimiento del tiempo, Dios envio a 
su Hijo...” (Galatas 4:4). 


28 Vease p. 104 Con notas 16,17. 



CAPITULO VII 
El inicio del “Camino” 


1. jHa resucitado! 

Cuando, tras la ejecucion de Jesus, su cuerpo fue depositado en la 
tumba y custodiado, los sumos sacerdotes y demas autoridades del templo 
pensaron sin duda que podi'an respirar tranquilos. El riesgo de una revuel- 
ta popular para apoyar a un li'der desacreditado habi'a desaparecido, y la 
huida de sus seguidores mas allegados durante su detencion dejaba claro 
que no volveria a oi'rse nada mas de ellos. Lo mas probable era que des- 
aparecieran en la -para ellos- agradable oscuridad de sus antiguas ocupa- 
ciones que tan precipitadamente habi'an abandonado en su momento para 
seguir al infortunado nazareno. Algunos miembros de la clase dirigente 
que no careci'an de sentimientos humanos, estarian de acuerdo que habi'a 
sido una lastima que el nazareno hubiera venido a Judea para convertirse 
en el foco de tan peligroso entusiasmo en Jerusalen y sus alrededores. Pero 
tal entusiasmo tenia que ser cortado de raiz. Si alguna vez el fin habi'a 
justificado los medios era en esta situacion. Quiza, incluso el hecho coin- 
cidente de que a la pena de muerte por crucifixion que practicaban los 
romanos y a la que Jesus habi'a sido sentenciado, se le pudiera aplicar el 
sentido de Deuteronomio 21:23 donde se dice que “maldito por Dios es 
el colgado”, tuviera un efecto favorable; tal coincidencia haria mas para 
desacreditar por completo al nazareno y sus aspiraciones a ojos de todo 
judio verdaderamente religioso que ninguna otra cosa. 

Muchos de estos judios religiosos, tanto los fariseos como los demas, 
que no estaban de acuerdo con el proceder de los sumos sacerdotes y de la 
administracion romana, y que deploraban el modo en que Jesus habi'a sido 
ejecutado, se sentian, sin embargo, aliviados a su vez por la desaparicion 
de la molesta presencia de Jesus. 

Todas estas deliberaciones se hicieron anicos con la resurreccion 
de Jesus. Nadie le vio salir de la tumba, pero el tercer dia despues de su 
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muerte y sepultura y por espacio de varios di'as, se aparecio a muchos de 
sus seguidores de una forma que no dejaba dudas respecto a que “despues 
de haber padecido”, segui'a “vivo” (Hechos 1:3). Veinticinco anos despues 
de este acontecimiento, Pablo resumi'a los hechos tal como le habian sido 
contados a el, recordando a la iglesia de Corinto que, tras su muerte: 

Fue sepultado, y que resucito al tercer dfa, conforme a las Escrituras, y 
que aparecio a Cefas, y despues a los doce. Despues aparecio a mas de 
quinientos hermanos a la vez, de los cuales muchos viven aun, y otros 
ya duermen. Despues aparecio a Jacobo; despues a todos los apostoles. 

Este resumen (1 Corintios 15:4-7) plantea uno o dos problemas cri- 
ticos de gran interes que Pablo mismo nos ayuda a resolver en otros luga- 
res. 1 Pero de momento basta con observar la variedad de las apariciones 
tras la resurreccion: el Senor se aparecio de manera ocasional a individuos, 
en otras ocasiones a grupos y en una de tales ocasiones lo hizo a un nu- 
mero bastante elevado de disci'pulos. Estas apariciones fueron una total 
sorpresa para los seguidores de Jesus y constituyeron una experiencia que 
cambio por completo sus vidas. Ademas de aquellos que colaboraron mas 
estrechamente con el durante su ministerio, le vieron tambien resucitado 
los miembros de su propia familia quienes, si bien hasta aquel momento 
no habian apoyado su ministerio publicamente, pasaron a contarse, a par- 
tir de entonces, entre sus seguidores mas destacados. 

A la fe en la resurreccion, que nacio como consecuencia de este 
acontecimiento, le siguio la infusion de una nueva vida y un nuevo po- 
der; esta experiencia fue reconocida de inmediato por los disci'pulos 
como el don del Espiritu Santo, con el cual, tal como Juan el Bautista 
habia ya anunciado, el que habia de venir bautizaria a su pueblo. 2 Jesus 
era aquel que habia de venir y ahora, resucitado y glorificado, habia de- 
rramado sobre sus disci'pulos el don prometido. El efecto inmediato de 
este derramamiento del Espiritu fue un intenso anhelo de dar testimo- 
nio publico y personal de que Jesus, el que fuera crucificado, habia sido 
vindicado por Dios y de proclamar el perdon de los pecados y las bendi- 
ciones de la nueva era, que de este modo se inauguraba, para todo aquel 
que quisiera seguirle. Muy pronto, el numero de los seguidores de Cristo 
credo de manera extraordinaria y estos formaron en Jerusalem una nueva 


1 Pablo relato la informacion sobre las apariciones de Jesus a Pedro (el lfder de los doce) y Santiago 
(hermano de Jesus) probablemente a raiz de su visita a Jerusalen en el tercer ano despues de su 
conversion cuando se encontro con ambos (Galatas 1:18.19). 

2 Marcos 1:8 y paralelos; Juan 1:33 
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comunidad religiosa: la comunidad de los disci'pulos de Jesus, unidos por 
el recien impartido Espi'ritu. Segui'an lo que ellos llamaban el Camino, es 
decir, el camino de fe y de vida que Jesus habi'a iniciado. Tal expresion (el 
Camino) no era nueva en Israel; aparece, por ejemplo, en los escritos de 
la comunidad de Qumran para describir la fe y la vida de ellos. De hecho, 
un estudioso ha argumentado que fue precisamente de la comunidad de 
Qumran que los disci'pulos tomaron esta expresion, y que lo hicieron por 
primera vez en Damasco (ya que la expresion aparece por primera vez con 
sentido cristiano en un contexto damasceno). 3 Pero tampoco es necesario 
plantear tal prestamo, ya que es un rasgo caracteristico de los grupos mi- 
noritarios que expresiones abreviadas de este tipo lleguen a ser parte de su 
vocabulario esoterico, y “el camino” es una version abreviada de “el camino 
verdadero” o “el camino recto”. 

Es conveniente que nos refiramos a esta comunidad como a la “igle- 
sia de Jerusalem”, aunque el termino “iglesia”, estrictamente hablando, sea 
un anacronismo cuando se usa en referenda al periodo mas temprano de 
su existencia. Ademas de ser llamados “disci'pulos”, sus miembros eran 
tambien conocidos con varios otros nombres como, “creyentes”, “santos” o 
“pobres”. Los que tem'an propiedades las vendi'an e ingresaban los benefi- 
cios resultantes en un fondo comun que servi'a para financiar, diariamente, 
las necesidades de los miembros mas pobres. Cuando este fondo se agoto, 
surgieron otras fuentes de ingresos: a medida que el Evangelio segui'a ex- 
tendiendose, se enseno a los convertidos de las otras provincias a conside- 
rar como un privilegio el envi'o de ayuda material a la iglesia madre. 4 

Muchos de los fariseos se dieron cuenta pronto de que este movi- 
miento no constitui'a una amenaza tan grave para la religion en si, como 
en un principio habian temido. Los disci'pulos de Jesus pareci'an ser mu- 
cho menos radicales en su actitud hacia la ley y las tradiciones sagradas de 
lo que habi'a sido su maestro. Sus lideres asisti'an a los cultos del templo y 
se comportaban, en terminos generates, como judi'os observantes por lo 
que gozaban del favor del pueblo. Si proclamaban a Jesus como Mesi'as, al 
menos habi'a que decir en su favor que fundamentaban tal proclamacion 
en la presuncion de que Jesus habi'a resucitado de entre los muertos. Ha¬ 
bi'a que reconocer que su firme adhesion a la doctrina de la resurreccion 
era algo encomiable, aun si su testimonio de la resurreccion de Jesus resul- 
taba estar equivocado. 


3 E. Repo, Der “Weg”als Selbstbezeichnung des Urchristentums (Helsinki, 1964). 

4 Vease pags. 270 y 529 y ss. 
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Sin embargo, fue precisamente este mismo enfasis en la resurrection 
lo que ocasiono el posterior rechazo del sumo sacerdocio saduceo que, de 
todos modos, estaba muy preocupado por la reanudacion de la agitation 
publica -asi lo consideraban ellos- por causa de alguien que segun sus ex- 
pectativas habria tenido que ser pronto olvidado por el pueblo. 5 Este mo- 
vimiento en torno a Jesus estaba alcanzando dimensiones preocupantes y 
muchos temi'an que, de no tomarse medidas mas drasticas para su supre- 
sion, la situation se les escaparia por completo de las manos. En una oca- 
sion, cuando los apostoles fueron arrestados y llevados al Sanedrin, bajo la 
acusacion de haber desobedecido a una sentencia anterior del tribunal que 
les prohibi'a predicar y ensenar en el nombre de Jesus, fue precisamente el 
lider fariseo Gamaliel, como ya hemos visto, quien consiguio persuadir a 
sus colegas para que consideraran la desobediencia de los apostoles como 
algo de poca importancia y les trataran con indulgencia. 6 

Por otra parte, algunos de los fariseos se unieron a los disci'pulos. Si 
el testimonio de los apostoles les habia convencido de que, ciertamente, 
Jesus habia resucitado de entre los muertos, podian anadir esta creencia 
a las que ya sostenian, sin renunciar a su fariseismo esencial con su de¬ 
votion a la ley. 7 Aunque los sumos sacerdotes mantenian su oposicion al 
movimiento, muchos de los sacerdotes de caracter y position humilde es- 
taban dispuestos a unirse a el. 8 


2. Cristologia primitiva 

Casi al comienzo mismo de su nueva existencia colectiva como com- 
paneros del “Camino”, los disci'pulos se vieron en la necesidad de formarse 
un juicio respecto al lugar que ocupaba Jesus en la revelation del proposito 
divino. Habian comenzado a ver, cada vez con mayor claridad, que la na- 
turaleza de su identidad y su papel habia sido ya esbozada en las Sagradas 
Escrituras, y esto se debia sobre todo a que Jesus les habia ensenado a en- 
tenderlas. En los discursos apostolicos de los primeros capitulos de He- 
chos, aparecen un buen numero de cristologias entrelazadas, explicaciones 
de la persona y la obra del Jesus crucificado y exaltado en terminos de la 


5 Hechos 4:lss. 

6 Vease p. 57. 

7 Hechos 15:5. 

8 Hechos 6:7. C. Spicq argumentaba que estos sacerdotes convertidos eran “esenio-cristianos”, es 
decir: miembros antiguos de la comunidad de Qumran (“L'Epitre aux Hebreux: Apollos, Jean- 
Baptiste, les Helenistes et Qumran”, Revue de Qumran 1 [1958-59], pags. 365 ss.). 



Cristologia primitiva I 75 


profeci'a biblica. El era el principe ungido de la casa de David, 9 el siervo 
humillado y vindicado del Senor, 10 el profeta como Moises cuyo adveni- 
miento habia sido prometido. 11 Y no tan solo se le identified con figuras 
profeticas personales, sino que asimismo se interpretaron algunas imagenes 
impersonales como refiriendose a el: Jesucristo era la piedra que los cons- 
tructores habi'an desechado y que, segun Salmos 118:22, se habia converti- 
do en la cabeza del angulo. 12 

Tales interpretaciones cristologicas de la profeci'a hebrea no deben 
entenderse como producidas por el autor de los Hechos; su caracter au- 
tentico se revela en el hecho de que se las presupone en diferentes lineas 
de pensamiento del Nuevo Testamento, y parecen, por tanto, estar en el 
trasfondo de todo. El tema de la piedra desechada, por ejemplo, se combi- 
na desde el principio con otros oraculos antiguotestamentarios que habla- 
ban de “piedras” para formar un testimonium compuesto que luego aparece 
en diferentes lugares del corpus paulino, en 1 Pedro y en el evangelio de 
Lucas, donde se utiliza de diferentes maneras. 13 

No hay que pensar que estas “cristologias” estuvieran en su origen 
separadas unas de las otras como la cristologia davidica, la del siervo, la 
profetica o la cristologia de la “piedra”, y que cada una de ellas hubiera 
sido desarrollada de manera independiente por un grupo o escuela dentro 
del nuevo movimiento. Todas ellas se entretejieron la una con la otra a lo 
largo de la historia del pensamiento cristiano y la evidencia que tenemos 
indica que esto ha venido siendo asi desde el mismo comienzo. 14 

Sin embargo, mas importante aun que estas “cristologias” en si era 
el reconocimiento de Jesus como Senor en un sentido que implicaba su 
soberania universal. Su exaltacion le identificaba como aquel a quien se 
llama “mi senor” en Salmo 110:1: “Yahveh dijo a mi Senor: Sientate a mi 


9 Hechos 2:35-36. 

10 Hechos 3:13-26. 

11 Hechos 3:22.23; 7:37. 

12 Hechos 4:11. 

13 Estas palabras son las que se refieren a la “piedra para tropezar” de Isafas 8:14, la piedra 
de fundamento puesta en Sion de Isaias 28:16, la piedra “cortada no con mano” de Daniel 
2:34.35.44.45. Estas imagenes se combinan en Lucas 20:17.18; Romanos 9:32.33 y 1 Pedro 2:6- 
8. Vease F. F. Bruce, This is That: The New Testament Development of Some Old Testament Themes 
(Exeter, 1968), pags. 65s., y “The Corner Stone”, Expository Times 84 (1972-73), pags. 231 ss. 

14 M. Hengel argumenta que la fase crucial del desarrollo cristologico fiieron los primeros 
cinco anos despues de la muerte y resurreccion de Cristo (“Christologie und neutestamentliche 
Chronologie”, in Neues Testament und Geschichte: 0. Cullmann zum 70. Geburtstag , ed. H. 
Baltensweiler and B. Reicke [Zurich/Tubinga, 1972], pags. 43-67). 
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diestra, hasta que ponga a tus enemigos por estrado de tus pies.” El pri¬ 
mer estimulo para esta interpretation de la profeci'a procede de la alusion 
que contiene la respuesta misma de Jesus a la pregunta del sumo sacerdo- 
te respecto a su identidad: “vereis al Hijo del Hombre sentado a la diestra 
del poder de Dios” (Marcos 14:62). A su tiempo, estas palabras fueron 
vindicadas porque al Jesus resucitado Dios “le ha hecho Senor y Cristo” 
(Hechos 2:36). 

Desde el principio, el concepto de Jesus sentado a la diestra de Dios 
se convirtio en un topico del pensamiento y lenguaje cristianos: en el en- 
tramado de la ensenanza del Nuevo Testamento hay pocos sectores en 
que este tema no este presente. (Igual que hoy, tambien en aquel entonces 
esta expresion se entendi'a como una figura de lenguaje para denotar la 
suprema autoridad conferida por Dios a alguien). Y cuando se preguntaba 
cual era su cometido a la diestra de Dios, la respuesta era inmediata: esta 
llevando a cabo un ministerio de intercesion. El cuarto cantico del siervo 
termina con la afirmacion que este llevo el pecado “de muchos”, y oro “por 
los transgresores” (Isai'as 53:12). Ademas, Jesus habia hablado del Hijo de 
Hombre llevando a cabo este ministerio en la presencia de Dios: “Os digo 
que todo aquel que me confesare delante de los hombres, tambien el Hijo 
del Hombre le confesara delante de los angeles de Dios” (Lucas 12:8). Por 
tanto, en un pasaje que parece reflejar un credo temprano y muy extendi- 
do, Pablo habia de Jesus como aquel “que esta a la diestra de Dios, el que 
tambien intercede por nosotros” (Romanos 8:34). La imagen, nos dice H. 
B. Sweete, no es la de “un suplicante siempre en pie delante del Padre con 
las manos extendidas... implorando a favor nuestro ante un Dios renuen- 
te”, sino la de un “Sacerdote-Rey que, sentado en su trono, le pide lo que 
desea a un Padre que siempre le oye y concede todo cuanto pide”. 15 

La antigiiedad del titulo “Senor” aplicado a Jesucristo se pone de relieve 
por la amplia difusion de su forma aramea maran o marana asi como tam¬ 
bien por la de su equivalente griega kyrios: de hecho, la invocation aramea 
marana-tha (“ven, Senor nuestro”), que se usaba probablemente en la con- 
memoracion de la Santa Cena, es anterior a los comienzos del cristianismo 
gentil y se abrio camino (al igual que el uso liturgico de Amen y Aleluya) sin 
ser traducido hasta el vocabulario de las iglesias de habia griega. 16 

La amplia y temprana difusion de la invocation marana-tha da tes- 
timonio de la intensa expectativa de los disci'pulos de Cristo respecto a 


15 H. B. Swete, The Ascended Christ (Londres, 1912), p. 95. 

16 El contexto eucaristico de Marana-tha (1 Corintios 16:22) es algo explicito en la Didaje' 10:6. 
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la parousia, su venida en gloria, para consumar el reino que se inaugu- 
ro con su muerte y su resurrection. Uno de los pasajes escatologicos mas 
antiguos del Nuevo Testamento nos llega en la exhortation de Pedro al 
pueblo de Jerusalen para que se arrepientan y conviertan, a fin de que sus 
pecados fueran borrados y vinieran “de la presencia del Senor tiempos de 
refrigerio, y el envi'e a Jesucristo, que os fue antes anunciado; a quien de 
cierto es necesario que el cielo reciba hasta los tiempos de la restauracion 
de todas las cosas, de que hablo Dios por boca de sus santos profetas que 
han sido desde tiempo antiguo” (Hechos 3:19-21). Aqui se da a entender 
que el pronto arrepentimiento de la ciudad de Jerusalen (tal vez en repre¬ 
sentation de todo Israel) apresuraria su parousia. Esta forma de expecta- 
tiva seria pronto reemplazada por otras; sin embargo, la expectativa como 
tal siguio viva como una potente esperanza a lo largo de toda la era apos- 
tolica y sobre todo en el pensamiento de Pablo. 


3. Actividad y muerte de Esteban 

Seria sorprendente que la actitud radical de Jesus frente a la ley y 
las tradiciones religiosas en general no hubiera perdurado de alguna for¬ 
ma entre sus seguidores. 17 Ciertamente sobrevivio y, de hecho, (segun la 
informacion que tenemos) mas entre los helenistas que entre los hebreos. 

En la iglesia primitiva de Jerusalen, los helenistas pronto fueron con- 
siderados, tanto por los hebreos como por su propia valoracion, como un 
grupo bien diferenciado dentro de la iglesia, y ello por razones economi¬ 
cas y teologicas. No tenemos demasiada informacion sobre este grupo, 
pero si disponemos de algunos datos respecto a dos de sus primeros li- 
deres, ambos hombres con dones excepcionales: Esteban, con dotes ex- 
traordinarias para el debate teologico y Felipe, que desarrollo un intenso 
ministerio evangelizador. Esteban atrajo la atencion por su actitud critica 
hacia el templo. En un tiempo en que los lideres de la iglesia asistian dia- 
riamente a los cultos del templo, Esteban se tomo muy en serio el anun- 
cio de Jesucristo respecto a su destruction, dando a entender en sus dis- 
cursos que un edificio permanente como aquel no formaba parte del plan 
divino para un pueblo de peregrinos. Lo ideal era un santuario portatil 
como el que tenian los antepasados de Israel en el desierto, un taberna- 
culo que no estuviera situado de manera permanente en una localidad es- 
pecialmente santa. Esteban sostenia, ademas, que la venida de Jesus habia 
cambiado profundamente el estatus de la ley mosaica. 


17 Vease p. 115 
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A1 parecer, estas proposiciones las defendi'a de manera energica en la 
sinagoga helenista de los “libertos” -asi' se la llamaba- a la que asisti'an los 
judi'os llegados a Jerusalen desde Cirene, Alejandria, Cilicia y Asia. 18 Cabe 
la pregunta de si Pablo, que era natural de Cilicia, aunque enmarcado mas 
bien con los hebreos que con los helenistas, habria visitado aquella sina¬ 
goga para escuchar los argumentos de Esteban. 

El resultado de esta franca exposition por parte de Esteban de opi- 
niones tan radicales fue su acusacion de blasfemia -blasfemia contra el 
templo, para ser mas exactos- ante el Sanedrin. Hubo un intento anterior 
de acusar a Jesus del mismo delito que fracaso por la discordancia de los 
testigos. 19 En esta ocasion, sin embargo, la acusacion no podia fracasar, 
ya que la respuesta de Esteban fue una elaborada repetition de sus argu¬ 
mentos, que pronuncio con lo que podriamos llamar fervor profetico. La 
sentencia de muerte era inevitable y Esteban lo sabia perfectamente. Pero 
ante la sentencia inminente del tribunal, invoco la mas elevada defensa 
del “Hijo del Hombre que esta a la diestra de Dios” (Hechos 7:56). 20 

Cuando Judea se convirtio en provincia romana en el 6 dC., la ad¬ 
ministration judia fue suspendida del derecho de aplicacion de la pena 
capital cuya competencia asumiria unicamente el prefecto romano. 21 Sin 
embargo, quedaba una esfera donde el Sanedrin seguia reteniendo este 
derecho, y era en los casos que concernian a la violation de la santidad 
del Templo. Cuando se daba este supuesto, hubiera sido la profanation 
mediante palabras o hechos, las autoridades judias tenian el derecho de 
aplicar sus propias leyes. 22 El castigo por blasfemia era la lapidacion, 23 y 
esta fue la pena que se le aplico a Esteban. 24 

Su juicio y ejecucion dieron ocasion al clan sumo sacerdotal para llevar 
a cabo una fuerte campana de represion contra la iglesia. El pueblo de Jeru¬ 
salen quedo tan sorprendido por este ataque contra el templo como sus an- 
tepasados lo habian quedado seis siglos antes, cuando Jeremias pronuncio el 


18 Hechos 6:9. 

19 Marcos 14:57-59. 

20 No es exagerado ver en la vision de Esteban el cumplimiento de la promesa de Jesus en Lucas 
12 : 8 . 

21 Josefo BJii. 117; c£ .Ant. xviii. 2;Juan 18:31. 

22 Vease Josefo BJv i. 126. 

23 Levitico 24:10-16. 

24 Hechos 7:58,59. 
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suyo. 25 Los apostoles segui'an gozando de la simpati'a del pueblo y esto im- 
pedi'a que las autoridades pudieran llevar a cabo accion alguna contra ellos; 
sin embargo, otros muchos miembros de la iglesia -en particular aquellos 
que estaban mas estrechamente vinculados con Esteban- fueron obligados 
a salir de Jerusalen y de toda la jurisdiction del Sanedrin. Dos de los resul- 
tados de esta dispersion fueron: en primer lugar, la extension del Evangelio 
a territorios fuera de las fronteras de Palestina por parte de estos cristianos 
helenistas; y, en segundo lugar, que la iglesia de Jerusalen vino a ser mas 
uniformemente hebrea en su composition y en sus puntos de vista. Sin em¬ 
bargo, fue tambien precisamente esta campana de represion la que habria de 
llevar a Pablo a una estrecha relation con el cristianismo primitivo. 


25 Jeremias 7:1-15; 26:1-6. 




CAPITULO VIII 
Perseguidor de la Iglesia 


1. La campana de represion 

Segun el propio testimonio de Pablo, su primera relation con el in- 
cipiente movimiento cristiano fue la que tuvo como perseguidor del mis- 
mo. 1 “Soy el mas pequeno de los apostoles”, diria mas tarde, “que no soy 
digno de ser llamado apostol, porque persegui a la iglesia de Dios” (1 
Corintios 15:9). Y a los creyentes en Galacia les dice: “Porque ya habeis 
oi'do acerca de mi conducta en otro tiempo en el judai'smo, que persegui'a 
sobremanera a la iglesia de Dios, y la asolaba” (Galatas 1:13). No seria 
necesario preguntarse donde se llevo a cabo tal actividad perseguidora de 
no ser porque algunos se empenan en localizarla en cualquier lugar salvo 
en la ciudad de Jerusalem o sus alrededores como, por ejemplo, en comu- 
nidades helenistas de la ciudad de Damasco y su entorno. 2 Sin embar¬ 
go, en fecha tan temprana ^donde se encontraria la iglesia de Dios sino 
principalmente en Jerusalen? Fueron precisamente “las iglesias de Cristo 
en Judea” las que, dos anos despues de la conversion del apostol, oirian 
las palabras: “Aquel que en otro tiempo nos persegui'a, ahora predica la 
fe que en otro tiempo asolaba” (Galatas 1:23); y aunque esta declaration 
podria ser una referenda a su actividad como perseguidor de cristianos 
en terminos generates, seria mas logico entenderla como una alusion a su 
papel de perseguidor en el entorno de las iglesias de Judea. La noticia de 
que Pablo predicaba ahora la fe cristiana llegaba de Siria y de Cilicia, pero 
no eran sus convertidos de aquellas regiones quienes le describian como 
“aquel que en otro tiempo nos persegui'a”. 

Las epi'stolas de Pablo no nos ofrecen evidencia alguna respecto a este 
asunto que no este de acuerdo con el testimonio del libro de los Hechos. 


1 Vease A.J. Hultgren, “Paul's Pre-Christian Persecutions of the Church: their Purpose, Locale and 
Nature”, JBL 95 (1976), pags. 97-111. 

2 Vease E. Haenchen, The Acts of the Apostles, E.T. (Oxford, 1971), pags. 297 ss. 
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Segun este testimonio, Pablo se contaba entre los acusadores de Esteban y 
guardo las ropas de los testigos que lanzaron las primeras piedras durante 
la ejecucion en conformidad con la antigua ley. 3 Despues, Pablo participo 
con entusiasmo en la campana de represion contra la iglesia de Jerusalem 
“respirando... amenazas y muerte contra los disci'pulos del Senor” (Hechos 
9:1), arrestando y encarcelando a hombres y mujeres, e intentando obli- 
garles a negar su fe cuando eran llevados ante los tribunales de las sinago- 
gas; y persiguiendo tambien a los que se refugiaban mas alia de las fron- 
teras de Judea en un intento de llevarles de nuevo a Judea para que fueran 
juzgados y condenados. El relato de Lucas corrobora las palabras de Pablo 
en el sentido de que habia perseguido “a la iglesia sobremanera” y repre- 
senta un comentario a su afirmacion de que esta actividad perseguidora da 
la medida de su celo por la ley y las tradiciones ancestrales. 

Un defensor a ultranza como el mismo dice haber sido, sin lugar a 
dudas habria ofrecido una feroz resistencia en contra de cualquier intento 
de “cambiar las costumbres que dio Moises”. 4 Gamaliel podria aconsejar 
toda la prudencia y moderation que quisiera pero, en opinion de Pablo, la 
situation era demasiado seria para la aplicacion de medidas tan suaves. Si 
Esteban vei'a la situation con mas claridad que los apostoles, Pablo la vei'a 
mas claramente que Gamaliel. En la opinion de Esteban y de Pablo, el 
viejo orden y el nuevo eran mutuamente incompatibles. Si el argumento 
de Esteban era: “El nuevo orden ha llegado y, por tanto, lo antiguo tie- 
ne que ceder,” el de Pablo era en sentido contrario: “Lo antiguo ha de 
permanecer y, por tanto, lo nuevo tiene que desaparecer.” Esto explica el 
rigor sin componendas que llevo a Pablo a sumergirse por completo en la 
represion del cristianismo. 

Es posible que Pablo hubiera estado de acuerdo con la posibilidad 
de un cambio de las costumbres dadas por Moises, pero ello tan solo en 
un supuesto: puede que se le hubiera ensenado que cuando viniese el Me- 
si'as, este cambiaria las tradiciones o podria incluso abrogar la ley. Hay un 
antiguo esquema cronologico judi'o que se remonta probablemente a un 
periodo anterior a Pablo, y que divide la historia del mundo en tres epo- 
cas de dos mil anos cada una: la epoca del caos, la epoca de la ley (que 
comienza con la revelation del Sinai) y la epoca mesianica. A estas tres 
epocas les seguiria el eterno descanso sabatico. 5 Quienes aceptaban este 


3 Deuteronomio 17:7. 

4 Esto fue una de las acusaciones levantadas en contra de Esteben en Hechos 6:14. 

5 Para esta doctrina de las tres epocas vease TB Sanedrm 97 a ; para el eterno descanso sabatico 
vease Mishnah, Tamid 7:4. Para alguien que aceptaba esta doctrina, el argumento era valido: “Si 
los dias del Mesias han comenzado, los de la ley han llegado a su final. Por otro lado, si la ley 
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esquema bien podi'an haber crei'do que la validez de la ley era meramente 
temporal y que llegaria tan solo hasta el nacimiento de la era mesianica. 
Si Pablo habia aceptado este planteamiento, entonces no cabe duda que 
habria esperado que la ley fuera sustituida por un nuevo orden cuando 
viniera el Mesi'as. 

Pero el que Jesus de Nazaret pudiera ser el Mesi'as esperado, como 
pretendi'an sus disci'pulos, era algo por completo fuera de lugar. Es muy 
improbable que la posicion social de Jesus, asi como su trayectoria y doc- 
trina guardaran similitud alguna con la idea que Pablo tenia de lo que ha¬ 
bria de ser la posicion social, la trayectoria y ensenanza del Mesi'as ve- 
nidero; sin embargo, este no era el argumento decisivo a ojos de Pablo. 
La evidencia definitiva era sencillamente esta: Jesus habia sido crucificado. 
Un Mesi'as crucificado era una contradiction de terminos. Y lo de me- 
nos era si su muerte por crucifixion era merecida o se debia a un error de 
la justicia: la cuestion era que habia sido crucificado y, por tanto, estaba 
bajo la sentencia que pronunciaba Deuteronomio 21:23: maldito por 

Dios es el colgado.” Cierto era que este versiculo se referia a una persona 
colgada de un arbol o una horca hasta la puesta del sol, sin embargo tal 
como estaba formulado el texto se aplicaba a cualquier situation en la que 
alguien fuera colgado con vida. 6 Resultaba del todo evidente, por tanto, 
que Jesus no podia ser el Mesi'as. El Mesi'as era por definition alguien 
excepcionalmente dotado de la bendicion divina -“y reposara sobre el el 
Espiritu del Senor” (Isaias 11:2)- mientras que la maldicion divina estaba 
explicitamente sobre cualquier persona crucificada. Un Mesi'as crucificado 
representaba una contradiction de terminos; la idea misma de algo asi era 
para los judios una espantosa blasfemia. Anos mas tarde, Pablo reconocia 
que el mensaje de un Mesi'as crucificado era “para los judios ciertamente 
tropezadero [gr. skdndalori \” (1 Corintios 1:23); deseaba mostrar tambien, 
mediante la cita de Deuteronomio 21:23, lo importante que era en su 
opinion demostrar mediante las Escrituras la razon por la que aquel que 
era sin duda el Mesi'as (como Pablo se habia ahora dado cuenta) tenia, 
no obstante, que morir bajo la maldicion de la ley (Galatas 3:13). 7 Pero 
cuando por primera vez se enfrento con cristianos que proclamaban que 


estaba todavia en vigor, la conclusion era que el Mesias todavia no habia llegado” (L. Beck, “The 
Faith of V 2 lXlY\ Journal of Jewish Studies 3 [1952], p. 106; vease H. J. Schoeps, Paul , E.T. [Londres, 
1961], pags. 171ss.). 

6 “Colgar con vida” es la expresion hebrea para la crucifixion en 4QpNah, frag. 4, 11. 5-8, un 
fragmento que nos transmite el horror que a los judios les causaba este destino. 

7 Segun Lucas, la expresion “colgar de un madero” (xylon es la palabra griega que la LXX usa en 
Deuteronomio 21:22-23) se utilizaba en la predicacion de la iglesia primitiva para enfatizar lo 
chocante que era este tipo de ejecucion (Hechos 5:30; 10:39). 
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el Jesus crucificado era el Mesi'as, la cosa estaba clara: eran culpables de 
blasfemia y debi'an ser castigados como mereci'an. No se les debi'a prestar 
atencion alguna cuando apoyaban sus ideas diciendo que Jesus habi'a re- 
sucitado de los muertos y que se les habi'a apareddo. Cuando afirmaban 
esto, o estaban mintiendo o se enganaban a si mismos, porque ninguno 
de sus argumentos respecto al mesianismo de Jesus se sostem'a frente a la 
evidenda irrefutable: era inconcebible que un crucificado pudiera jamas 
ser el elegido de Dios. 

La ley y las costumbres, las tradiciones ancestrales y todo lo que 
tenia valor para el judaismo estaban en jaque por las actividades y las 
ensenanzas de los discipulos de Jesucristo. Aqui habi'a un cancer ma- 
ligno que tenia que ser extirpado cuanto antes. Para Pablo, la defensa 
de estos valores, supremos para el, merecia la aportacion de todas las 
energias y fuerzas de que era capaz. Cuando los sumos sacerdotes y sus 
colaboradores dieron la senal de ataque sobre los discipulos, Pablo dio 
un paso al frente como entusiasta lugarteniente. Puede que los moviles 
de los gobernantes fueran en parte politicos, mientras que los suyos eran 
por complete religiosos; sin embargo, la ofensiva contra los cristianos 
le brindaba la oportunidad de salvaguardar los intereses de la ley. Si la 
principal amenaza contra tales intereses provem'a del grupo de Esteban, 
que ellos fueran entonces los primeros atacados y eliminados; no obs¬ 
tante y a pesar de lo observantes de la ley que pudieran parecer externa- 
mente, los discipulos de Jesus en su conjunto tambien mancillaban la ley 
al proclamar como Mesi'as a su maestro crucificado. 


2. Mision en Damasco 

La propia narracion de Pablo implica que su conversion a la fe que 
intentaba destruir tuvo lugar en Damasco o cerca de esta ciudad. 8 La 
narrativa de Hechos nos da la razon por la que Pablo se dirigia a Da¬ 
masco. La violenta persecucion habi'a llevado a muchos discipulos, sobre 
todo a los helenistas, a salir de Judea, pero aun asi no habian escapado 
del todo del radio de accion del Sanedrin. Cuando el Estado judio re- 
cupero la independencia bajo los asmoneos, encontro grandes protecto- 
res en los romanos, que hicieron saber a los paises vecinos que lo eran 
exigiendoles que concedieran a Judea los derechos y privilegios de un 
Estado soberano, incluyendo el derecho de extradicion. Esta es la ra¬ 
zon por la que una carta escrita por un embajador romano a Ptolomeo 


Galatas 1:17, volvi de nuevo a Damasco”. 
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VIII de Egipto termina con este requerimiento: “si algun criminal de su 
pais [Palestina] llegara en su hui'da a vosotros, entregadlo a Simon, el 
sumo sacerdote, para que sea juzgado conforme a sus leyes” (1 Maca- 
beos 15:21). 9 Estos derechos y privilegios fueron ratificados de nuevo al 
pueblo judio (aunque ya no tem'an un Estado soberano) y, en particular, 
al clan sumo sacerdotal, por Julio Cesar en el 47 aC. 10 En su celo puri- 
ficador, Pablo decidio que el sumo sacerdote debia ejercer su derecho de 
extradicion contra los fugitivos y le pidio “cartas para las sinagogas de 
Damasco, a fin de que si hallase algunos hombres o mujeres de este Ca- 
mino, los trajese presos a Jerusalen” (Hechos 9:1). 

Parece que ya existi'a en Damasco por este tiempo una comuni- 
dad de seguidores del Camino, en la que los refugiados de Judea podi'an 
abrigar esperanzas de hallar refugio. El objeto de las ordenes de extra¬ 
dicion que llevaba Pablo no eran los discipulos damascenos. Es posible 
que Pablo ni siquiera supiera de su existencia; el iba a buscar a los refu¬ 
giados de Judea, 11 esperando sin duda que, si consegui'a su proposito en 
Damasco, podria repetir el mismo procedimiento en otras ciudades ex- 
tranjeras. 12 Sin embargo, el primer discipulo de Jesus a quien conoceria 
en Damasco era miembro de la comunidad local, un tal Ananias “varon 
piadoso segun la ley, que tenia buen testimonio de todos los judios que 
alii moraban” (Hechos 22:12). 

Hasta el ultimo momento de su trayectoria pre-cristiana, Pablo de- 
mostro ser, en sus propias palabras, “en cuanto a celo, perseguidor de la 
iglesia” (Filipenses 3:6). 


9 El autor de la carta es “Lucio, consul de los romanos” (1 Macabeos 15:16). Se trata probablemente 
de L. Caecilius Metellus, consul en el 142 aC. (E.J. Bickermann, recension de M. S. Ginsburg, 
Rome et la Judee , en Gnomon 6 [1939], pags. 358s.). 

10 Josefo, Ant. xiv. 192-195. Vease S. Safrai y M. Stern (ed.), The Jewish People in the First Century , 
I (Assen, 1974), p. 456. 

11 Esta es la implicacion del adverbio ekeise , “alii”, en Hechos 22:5 “los que estuviesen alii” denota a 
“los que habian ido all?. 

12 Hechos 26:11: “... los persegui hasta en las ciudades extranjeras.” 




CAPITULOIX 

Pablo se convierte en cristiano 


1. En el Camino de Damasco 

Con sorprendente rapidez, el gran perseguidor de la Iglesia se con- 
virtio en apostol de Jesucristo. Estaba en plena actividad como celoso ob- 
servante de la ley destruyendo una plaga que amenazaba la supervivencia 
de Israel, cuando -en sus propias palabras- fue “asido por Cristo Jesus” 
(Filipenses 3:12) y obligado a dar media vuelta para convertirse en pala¬ 
din de la causa que hasta este momento se habia esforzado en exterminar; 
en adelante, se dedicaria a la edificacion de aquello que tanto se habia es¬ 
forzado en derrumbar. 

<;Que es lo que causo tal revolution? Su propia y reiterada explica- 
cion fue que habia visto a aquel mismo Jesus que habia sido crucificado, 
exaltado ahora como Senor resucitado. “<;No he visto a Jesus el Senor 
nuestro?”, pregunta con indignation cuando se ponen en duda sus creden- 
ciales apostolicas (1 Corintios 9:1) haciendo referenda al mismo acon- 
tecimiento que menciona un poco mas adelante en la misma epistola (1 
Corintios 15:8) donde, tras compendiar las anteriores apariciones de Cris¬ 
to tras su resurreccion, anade: “y al ultimo de todos... me aparecio a mi” 
(tal vez en el sentido de, “se dejo ver por mi”). Esta aparicion que le fue 
concedida a el, fue tan real como las que experimentaron Pedro, Santiago 
y muchos otros en la primera pascua de resurreccion y los dias que siguie- 
ron. Cuando en 2 Corintios 4:6 el apostol dice que “Dios... mando que de 
las tinieblas resplandeciese la luz, del evangelio de la gloria de Cristo” su 
lenguaje implica quizas un recuerdo de aquel acontecimiento, mas en con¬ 
crete de aquella “luz del cielo, que sobrepasaba el resplandor del sol” que 
fulguro a su alrededor cuando se dirigia hacia Damasco con sus compane- 
ros, segun el relate de Hechos (9:3; 22:6 y 26:13). 

La evidencia de Hechos confirma las pretensiones de Pablo de haber 
visto a Cristo resucitado; sin embargo, el apostol insiste tambien una y 
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otra vez que oyo su voz. Ananias de Damasco le dirfa por aquellos dias: 
“El Dios de nuestros padres te ha escogido para que conozcas su volun- 
tad, y veas al Justo, y oigas la voz de su boca” (Hechos 22:14, tambien 
Hechos 9:17). A pesar de las variaciones que encontramos en los tres re¬ 
lates que nos ofrece Lucas respecto a la conversion de Pablo, todos coin- 
ciden que al mediodia, al aproximarse a Damasco, escucho una voz que le 
dijo: “Saulo, Saulo, <;por que me persigues?” Y el respondio: “<;Quien eres, 
Senor?” Y el Senor le dijo: “Yo soy Jesus [de Nazaret] a quien tu persi¬ 
gues” (9:4-5; 22:7-8; 26:14-15). 

Cuando Pablo dice en Galatas 1:15-16: “Pero cuando agrado a Dios, 
que me aparto desde el vientre de mi madre, y me llamo por su gracia, 
revelar a su Hijo en mi, para que yo le predicase entre los gentiles..1', deja en- 
trever la existencia de una comunicacion verbal, mas alia de la vision ce¬ 
lestial en si misma. Aunque esta revelacion fue algo objetivo, fue algo que 
experimento al mismo tiempo tanto con sus facultades interiores como 
con sus sentidos externos. No fue tan solo algo que se le concedio, segun 
las propias palabras de Pablo, “a mi” sino “en mi”. Su lenguaje parece su- 
gerir que su llamamiento y comision fueron parte de su misma experien- 
cia de conversion. 1 

No hay ningun acontecimiento -salvo el acontecimiento mismo de 
Cristo- que haya demostrado ser un factor tan determinante para el de- 
sarrollo de la historia cristiana como la conversion y comision de Pablo. 
Para cualquier persona que acepte la propia explication de Pablo acerca de 
lo que experimento camino de Damasco, seria dificil no estar de acuerdo 
con la observation de un escritor del siglo XVIII cuando dice que “solo la 
conversion y el apostolado de San Pablo, debidamente considerados, son 
en si una demostracion suficiente para establecer que el cristianismo es la 
revelacion divina”. 2 

Sin ninguna preparation consciente, Pablo se vio en seguida impul- 
sado, por lo que habia visto y oido, a reconocer que Jesus de Nazaret, el 
crucificado, estaba vivo despues de haber padecido, habiendo sido vindi- 
cado y exaltado por Dios, que ahora le llamaba a el para que le sirvie- 
ra. No era posible resistir tal mandato que ahora le impulsaba en sentido 


1 Podemos comparar la experiencia de Isafas que fue limpiado y comisionado en el transcurso de 
la vision de la gloria de Yahve (Isafas 6:1-9), o de Ezequiel, cuyo llamamiento le llego durante 
una vision similar (Ezequiel 1:4 1—3:11), aunque ambos profetas fueron enviados a Israel y no a las 
naciones. El lenguaje de Pablo es un eco tambien de la narrativa del llamamiento de Jeremfas, a 
quien Yahveh dijo: “...antes que nacieses... te di por profeta a las naciones” (Jeremfas 1:5). 

2 G. Lyttelton, Observations on the Conversion and Apostleship of St. Paul (Londres 1947), parrafo 1. 
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contrario al que habfa seguido hasta aquel momento. No podia “dar coces 
contra el aguijon”. 3 Pablo se rindio de inmediato a las ordenes de su nue- 
vo Senor; puede que fuera un recluta, 4 sin embargo, en adelante iba a ser 
tambien -y durante el resto de su vida-, un devoto voluntario. 

Los intentos de explicar la experiencia de Pablo en terminos fisio- 
logicos o psicologicos son fragiles y absolutamente inapropiados a menos 
que tomen en consideracion el hecho de que esta supuso la entrega cons- 
ciente y espontanea de su voluntad al Cristo resucitado que se le aparecio; 
fue este Cristo resucitado quien, a partir de este momento, desplazaria a 
la ley del centra de la vida y pensamiento del apostol. 

“Cegado por un exceso de luz”, Pablo fue llevado a Damasco a la 
casa de un tal Judas en la “calle recta” (nombre que sobrevive hasta el di'a 
de hoy en “Darb al-Mustaquim”), donde al parecer se habia ya preparado 
un lugar para su alojamiento. Alb' recibio la visita de Ananias, uno de los 
discipulos de Damasco, quien le saludo como hermano y companero en 
el discipulado. Inmediatamente, Pablo recupero la vista y fue bautizado 
en el nombre de Jesus. Aquel que habia viajado a Damasco para hacer 
estragos entre los discipulos de Jesus, se encontraba ahora como huesped 
entre ellos. 


2. Los pactistas de Damasco 

Se reclama para Damasco el honor de ser la ciudad ininterrumpi- 
damente habitada mas antigua del mundo. Se la menciona en la historia 
biblica de Abraham (Genesis 14:15; 15:2) que segun una tradicion (hele- 
nistica) posterior reino en Damasco. 5 Durante la epoca de los patriarcas 
fue un centra amorita, pero cayo bajo el poder de los arameos alrededor 
del 1200 aC. Durante el periodo de la monarquia hebrea, Damasco fue 
la capital de un reino arameo que mantuvo un enfrentamiento intermi- 
tente con el reino de Israel hasta que ambos fueron finalmente derrotados 
y anexionados por los asirios hacia finales del siglo octavo aC. Despues 


3 Aunque las analogfas conocidas de esta metafora (Hechos 26:14) vienen del griego y del latfn y no 
del hebreo, se trata de una expresion que puede hallarse en cualquier comunidad rural. 

4 Vease Filipenses 3:12, donde la expresion “fui asido por Cristo Jesus” nos transmite el sentido del 
griego katelemphthen mejor que los verbos mas debiles que se usan en algunas versiones mas recientes. 

5 Segun Josefo {Ant. i. 159), el historiador de la corte de Herodes, Nicolas de Damasco, escribio en 
el libro IV de sus historias que Abraham {Abrames) reinaba alii. Una afirmacion similar se encuentra 
en los escritos del escritor latino Pompeio Trogo (20 aC.) que es citado en el Epitafio de Justino 
(xxxvi. 2. 3). 
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estaria sucesivamente bajo el dominio de los asirios, babilonios, persas 
y el imperio greco-macedonio. Durante el siglo III aC., estuvo en la 
frontera entre el reino de los ptolomeos y el de los seleucidas, y ambos 
reclamaron la ciudad para si. Cuando finalmente los seleucidas exten- 
dieron sus fronteras hasta la frontera egipcia como resultado de su vic¬ 
toria en Paneion en el ano 200 aC., Damasco paso definitivamente a 
formar parte de su imperio. 

En el periodo en que el imperio de los seleucidas sufria una galo- 
pante desintegracion, Damasco fue capturada por el rey nabateo Aretas 
III (85 aC.). Los nabateos eran arabes; su tierra natal era el territorio que 
va desde el mar Muerto al golfo de Aqaba y su capital era la ciudad de 
Petra. En el 106 aC., el reino nabateo fue incorporado al imperio romano 
como una provincia de Arabia, pero en la cuspide de su poder llego a ser 
una potencia a tener en cuenta que en repetidas ocasiones constituyo una 
amenaza para los gobernantes asmoneos y herodianos de Palestina. Los 
nabateos no retuvieron Damasco durante mucho tiempo; durante las gue- 
rras de Mitridates les fue arrebatada por Tigranes I de Armenia (72—1 
aC.) quien a su vez la perdio en el 66 aC. a manos de los romanos, bajo 
cuyo control permanecio (exceptuando la breve ocupacion por los par- 
tos de Siria en el 40-39 aC.) como una de las ciudades de la Decapolis, 6 
bajo la administracion de los gobernadores de Siria. Fue precisamente de 
Damasco de donde en el 64 aC. partio Scauro, comandante de Pompeyo, 
para intervenir en el conflicto entre los hermanos asmoneos Hircano II y 
Aristobulo II en el que ambos habi'an solicitado el apoyo de Roma, lo cual 
llevo irremediablemente a la ocupacion de Judea por parte de Pompeyo 
al ano siguiente. En di'as de Tiberio el territorio asignado a Damasco se 
extendio hacia el oeste hasta los limites de Sidon. 

Bajo los seleucidas, Damasco estuvo sujeta a un alto grado de hele- 
nizacion. A su deidad tutelar se la identified con Dionisio, a quien se le 
dio un papel en la leyenda de la fundacion de la ciudad. Su diseno urbano 
se llevo a cabo segun el patron cuadriculado Hipodamico 7 y, al parecer, 
no faltaba ninguna de las instalaciones esenciales de una ciudad helenis- 
ta: por ejemplo, cuando Herodes el Grande obsequio a la ciudad con un 
gimnasio, 8 este habia sido probablemente disenado para sustituir unas 
instalaciones anteriores. Es bien posible que el idioma mas utilizado en 


6 Decapolis estaba formada por diez ciudades federadas: Damasco, Hippos, Canatha, Raphana, 
Gadara, Filadelfia (la actual Amman), Gerasa, Dion, Pella y Scythopolis (Bet-sean). Solo esta 
ultima se encontraba al oeste del Jordan. 

7 Llamado asi por ser obra del urbanista Hipodamo de Mileto, siglo V aC. 

8 Josefo, BJ ., i. 422 (edifico tambien un teatro en Damasco). 



Los pactistas de Damasco I 91 


Damasco en tiempos del apostol Pablo fuese el griego; sin embargo, pro- 
bablemente, en sus calles podia tambien oi'rse el arameo, que era la lengua, 
no solo de los habitantes del desierto del este, sino tambien, posiblemen- 
te, la de la colonia judi'a. Esta colonia tenia un tamano considerable, aun 
si no aceptamos de entrada la cifra de Josefo respecto al numero de judios 
que fueron masacrados en Damasco en el 66 d. de C. que el estima entre 
10.000 y 18.000. 9 

Damasco, que ocupa un lugar importante en la escatologia islamica 
como el lugar donde Jesus ha de descender para destruir al anticristo, 10 
podria haber figurado con este sentido en una ramification de la tradicion 
cristiana de la que luego los musulmanes habrian derivado su propio pun- 
to de vista. Sin embargo, es improbable que una tradicion cristiana de este 
tipo se remontara al siglo I; si hubiera podido, no obstante, haber teni- 
do antecedentes judios ya que, en algunas corrientes de la tradicion judi'a, 
Damasco y sus alrededores figuran como el lugar donde el dominio gen- 
til sera finalmente derrocado; y aunque la mayor parte de tales corrientes 
vienen de una epoca mas bien reciente, existe, sin embargo, una que se 
remonta a tiempos precristianos. 11 

Existen dos manuscritos imperfectos que datan de principios de 
la epoca medieval y que fueron descubiertos a finales del siglo XIX en 
la geniza de la vieja sinagoga de Fostat (Cairo antiguo), y que se han 
identificado como copias de una obra llamada provisionalmente Obra 
Sadoquita o Libro del Pacto de Damasco} 2 Sin embargo, no fue sino has- 
ta el descubrimiento de los textos de Qumran en 1947 y anos poste- 
riores cuando se hizo evidente que tales manuscritos procedian de la 
misma comunidad que los hallados en Qumran. Por un lado, el conte- 
nido de esta obra coincide con el de algunos documentos de Qumran 
pero, ademas, entre los hallazgos de Qumran se identificaron fragmen- 
tos anexos de la misma obra. La designation Obra Sadoquita se debe a 
la admiration que Sadoc y su dinastia (el legitimo sumo sacerdocio de 
Israel) reciben en ella. Tambien se le llama Libro del Pacto de Damasco 
porque habla de los que “forman parte del nuevo pacto en el territo- 
rio de Damasco”, 13 que son probablemente las mismas personas que se 


9 Segun BJ ii. 561 el numero de las vfctimas de la masacre (en el gimnasio) fue de 10.500; mientras 
que segun BJv ii 368 fueron 18.000. 

10 Vease A.J. Wensick , A Handbook of Early Muhammadan Tradition (Leiden, 1927), p. 113. 

11 Vease N. Wieder, The Judean Scrolls and Karaism (Londres, 1962), pags. 5-14; “The ‘Land of 
Damascus’ and Messianic Redemption”, Journal of Jewish Studies 20 (1969), pags. 86-88. 

12 Publicado primeramente por S. Schechter, Fragments of a Eadokite Work , i (Cambridge, 1910). 

13 CD 6,1. 19; 8,1.21; cf. 20,1.12. 
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describen como“los arrepentidos de Israel que salieron de tierra de Juda 
y habitaron en la tierra de Damasco” bajo el liderazgo del “expositor 
de la ley”. 14 Es evidente que “la tierra de Damasco” representa aqui un 
territorio donde esta comunidad paso algun tiempo durante la primera 
epoca de su existencia. Damasco estaba presente tambien en sus expec- 
tativas del fin de los tiempos que en aquella epoca estaba en auge por- 
que se esperaba la llegada de “otro expositor de la ley” a Damasco, 15 que 
segun parece habria de venir acompanado del Mesi'as davi'dico. 16 

Algunos eruditos han sostenido que “Damasco” representa un nom- 
bre codificado para referirse a la comunidad en el exilio; 17 tal designacion 
habria sido escogida porque su emigration se consideraba el cumplimien- 
to de la profeci'a de Amos 5:26-27, citada en una forma algo extrana: 
“He desterrado en Damasco el tabernaculo de vuestro rey y el pedestal de 
vuestras imagenes de mi tabernaculo”. 18 Pero la forma de la cita -y no di- 
gamos su interpretation- es tan extrana que hace sospechar que se adapto 
para que encajara en el cumplimiento de la profeci'a; en otras palabras: los 
interpretes, por decirlo asi, buscaron un texto para justificar su migracion 
a Damasco y lo encontraron en Amos 5:26-27. 19 

Los pactistas consideraban al “Maestro de Justicia” (que ya no vi- 
vi'a) como primer lider y organizador de su comunidad. Si tomamos 
Damasco en su sentido literal, surgen preguntas en cuanto a la relation 
de esta comunidad con la de Qumran que tambien veneraba al Maes¬ 
tro de Justicia como su primer lider y organizador. La information que 
disponemos para reconstruir la historia de la comunidad es demasiado 
escasa como para poder hacerlo con seguridad. 20 Quiza la comunidad 
en su conjunto residio durante algunos anos en “la tierra de Damasco”; 


14 CD 6, ll. 5-7. 

15 CD 7,11.18 £ 

16 Llamado “el principe de toda la congregacion” e identificado con el “cetro” de Numeros 24:17, 
de igual modo que la “estrella” de aquel versiculo se interpreta como el “expositor de la ley” que 
ha de venir (CD 7,1.20). Vease tambien J. Danielou, “L'etoile de Jacob et la mission chretienne a 
Damas”, Vigilae Christianae 11 (1957), pags. 121-138. 

17 Por ejemplo por T. H. Gaster, The Dead Sea Scriptures (Garden City, N.Y., 3 a edicion, 1977). 
Pags. 5, 27ss. Pero una migracion a Qumran dificilmente se describiria como abandonando “la tierra 
de Juda” para dirigirse a “la tierra del norte” (CD 5,1. 5; 11. 12-14). 

18 CD 7,1.15. 

19 Vease J. T. Milik, Ten Years of Discovery in the Wilderness of Judaea (Londres, 1959), p. 91. 

20 Cf. H.H. Rowley, The Yadokite Fragments and the Dead Sea Scrolls (Oxford, 1952); “The History 
of the Qumran Sect”, BJRL 49 (1966-67). Pags. 203-232. 
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en su momento se planteo una interesante sugerencia en el sentido de 
que residio alii durante los treinta anos o mas que dura su abandono del 
centra de Qumran a finales del siglo I aC. (llevados alii tal vez por la 
invasion de los partos, pero la paleografia de los fragmentos de Qumran 
de la Obra Sadoquita apunta a unas decadas antes). Otra posibilidad se- 
ria que una parte de la comunidad habria vivido en Damasco durante 
algun tiempo, mientras el grupo principal vivi'a en Qumran. Los distur- 
bios que se produjeron bajo Alejandro Janeo podrian aportar un mar- 
co historico apropiado, pero no podemos estar seguros. Existen buenas 
razones para creer, sin embargo, que aquellos que se fueron a Damasco 
lo hicieron “para anticipar alii la venida del Mesi'as o, en general, la in- 
auguracion del drama mesianico”. 21 


3. Con los discipulos de Damasco 

jOjala supieramos algo de los antecedentes de la comunidad de los 
discipulos de Jesus en Damasco! Esto, claro esta, si es que estamos en 
lo cierto al deducir del relato de Lucas que tal comunidad ya existia 
antes de que llegaran los refugiados de Judea tras la muerte de Esteban. 
Desgraciadamente, no tenemos evidencias en este sentido y nos vemos 
por tanto obligados a especular. Un erudito ha planteado la hipotesis 
de que los fundadores de la comunidad hubieran podido ser, de hecho, 
miembros de la sagrada familia, es decir, hermanos y otros parientes de 
Jesus que se habrian asentado en la region de Damasco porque espera- 
ban la inminente manifestacion de Jesus en gloria en aquel lugar. 22 Esto 
no puede desmentirse -ni hay razon alguna para desear hacerlo- pero 
tampoco existen pruebas para afirmarlo. Lo maximo que podria afir- 
marse es que los miembros de la comunidad provenian mas probable- 
mente de Galilea que de Judea, aunque solo fuera por el hecho de que 
Galilea -donde Jesus hizo mas discipulos que en Judea- estaba muy 
cerca de Damasco y de las demas ciudades de la Decapolis. Sabemos 
que una o dos generaciones mas tarde existieron asentamientos judeo- 
cristianos en la Decapolis y sus alrededores, sin embargo, no parecen 


21 N. Wieder, The Judean Scrolls and Karaism , p. 3. 

22 E. Lohmeyer, Galilaa und Jerusalem (Gottingen, 1936), pags. 54ss.; asi tambien H.J. Schoeps, 
Theologie und Geschichte des Judenchristentums (Tubinga, 1949). Pags. 270ss. Para un examen mas 
riguroso y mejor documentado de las evidencias para la expansion del cristianismo en los primeros 
tres o cinco anos de su existencia vease M. Hengel, “Zwischen Jesus und Paulus”, ZTK 12 (1975), 
pags. 172-206. 
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haber tenido conexion alguna con este asentamiento de Damasco de 
epoca muy anterior. 23 

Aun mas especulativa es la posibilidad expresada en la Obra Sadoqui- 
ta de que hubiera habido algun contacto, o incluso una influencia mutua, 
entre estos disci'pulos de Damasco y los mencionados pactistas. Y donde 
mayores son las especulaciones suscitadas es en lo relativo al grado de in¬ 
fluencia, si es que la hubo, en el pensamiento de Pablo de parte de estos 
nuevos amigos con quienes primero disfruto la comunion cristiana. Se ha 
destacado que las epi'stolas paulinas y los textos de Qumran tienen en co- 
mun un doble concepto de la justicia divina: la justicia personal de Dios y 
la posicion de justicia personal que el otorga libremente a quienes confian 
en el. 24 Sin embargo, aqui deberiamos reconocer, probablemente, un de- 
sarrollo paralelo; la doctrina de Pablo, como veremos mas adelante, fue 
tomando forma a la luz de su propia experiencia bastante singular de la 
ley y de la gracia. La antitesis entre came y espi'ritu es tambien un rasgo 
comun entre Qumran y Pablo, pero tambien en este caso la doctrina de 
Pablo tiene unas caracteristicas muy singulares. 25 

No fue, sin embargo, con los disci'pulos de Damasco, o con cualquier 
otro grupo de disci'pulos de ningun otro lugar, con quienes Pablo esta- 
ria en deuda por haber recibido de ellos las lineas maestras de su teolo- 
gi'a. En este sentido podemos aceptar con confianza su afirmacion acerca 
del Evangelio que predicaba: “Yo ni lo recibi, ni lo aprendi de hombre 
alguno, sino por revelacion de Jesucristo” (Galatas 1:12). Por supuesto, su 
doctrina no le llego de manera completa en una sola revelacion, sin em¬ 
bargo, segun Pablo mismo lo entendi'a, todo estaba ya implicito en su re¬ 
velacion del camino de Damasco. Fue esta experiencia la que le dio una 
nueva perspectiva a todo lo que habi'a aprendido o experimentado con 
anterioridad. Antes, todos los elementos de su vida y pensamiento se or- 
ganizaban alrededor del nucleo que constituia la ley. Cuando, repentina- 
mente, la revelacion de Jesucristo le enseno el absoluto fracaso de la ley, 
esta ya no podia seguir siendo el iman que atraia los diferentes elementos 
de su vida en un patron bien definido. Con la eliminacion de este iman, 


23 Lucas da a entender, sin embargo, que el bautismo que Pablo recibio en Damasco (Hechos 9:18; 
22:16) no file menos valido que si le hubiera sido administrado en Jerusalem 

24 Vease H. Braun, Qumran und das Neue Testament , ii (Tubinga, 1966), pags. 170y ss. ; W. 
Grundmann, “The Teacher of Righteousness of Qumran and the question of justification by faith 
in the theology of the Apostle Paul“, in Paul and Qumran , ed. T. Murphy-O 'Connor (Londres, 
1986), pags. 85-114. 

25 Vease W.D. Davies, “Paul and the Dead Sea Scrolls: Flesh and Spirit”, en The Scrolls and the 
New Testament, ed. K. Stendahl (Londres, 1958), pags. 157-182. 
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tales elementos se habrian dispersado y desorganizado si en lugar de la ley 
como centra no hubiera puesto de manera inmediata al Senor resucitado; 
a partir de ahora, la vida y pensamiento de Pablo se reorganizarian alrede- 
dor de este nuevo centro para formar un nuevo patron. No hay duda que 
Pablo necesitaria algun tiempo para considerar con detenimiento las im- 
plicaciones de todo esto; de hecho, el resto de su vida mortal no seria su- 
ficiente para explorar completamente lo que el llamaba “la excelencia del 
conocimiento de Cristo Jesus, mi Senor” (Filipenses 3:8). Pero si podia, 
al menos, explicar su nueva fe en terminos de: “Jesus es el Senor resucita¬ 
do”, o “Jesus es el Hijo de Dios”. De hecho, Lucas nos dice que el apostol 
comenzo muy pronto a declararla (su fe) precisamente con estas ultimas 
expresiones por las sinagogas de Damasco, donde habia sido enviado por 
orden del sumo sacerdote con un proposito bien distinto. 26 El propio Pa¬ 
blo dice que tras haber recibido la revelation no consulto “en seguida con 
carne y sangre” sino que fue “a Arabia” y despues volvio “de nuevo a Da¬ 
masco” (Galatas 1:16-17). Por ello cabe suponer que su predication en las 
sinagogas de Damasco tuvo lugar despues de su vuelta de Arabia. De este 
viaje Lucas no nos da ninguna information. 

<;Por que se fue Pablo a Arabia? Una respuesta que se da con fre- 
cuencia es que el apostol busco en el desierto un lugar para reflexionar 
sobre su nueva situacion y, tal vez, para tener comunion con Dios cerca 
de “Horeb, monte de Dios,” donde Moises y Elias hicieran lo mismo en 
tiempos pasados. 27 Este pudo haber sido, efectivamente, parte de su pro- 
posito, sin embargo, sus tres dias de ceguera en Damasco fueron proba- 
blemente tiempo suficiente para reorientar su mente. La implication que 
surge de su propia narrativa es que su visita a Arabia esta estrechamente 
vinculada con su llamado a predicar a Cristo entre los gentiles. La razon 
para referirse a este acontecimiento en su carta a los galatas es la de subra- 
yar el hecho de que, antes de viajar a Jerusalen para ver a los apostoles, ya 
habia comenzado a desempenar su nuevo cometido; de este modo, nadie 
podia decir que su comision para ser el apostol de los gentiles le habia 
sido encomendada por los apostoles de Jerusalen o por cualquier otra au- 
toridad terrenal. 

En este contexto, el termino “Arabia” nos lleva a pensar inmediatamente 
en el reino nabateo al que podia accederse facilmente desde Damasco. En 
aquellos tiempos era gobernado por Aretas IV (9 aC.- 40 d.C). Si Pablo 
llego a predicar el Evangelio a los subditos de Aretas, cabe preguntarnos 


26 Hechos 9:20. 

27 Exodo 3:1; 1 Reyes 19:8. 
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cual habria podido ser el enfoque de su proclamacion para despertar el in¬ 
terns de tal audiencia en el mensaje de que el Jesus crucificado habi'a sido 
resucitado y exaltado por Dios como Senor de todos. Pero no debieramos 
subestimar la versatilidad y capacidad inventiva del apostol. A lo largo de 
toda su correspondencia encontramos buenas razones para creer que lo 
que Pablo fue a buscar a Arabia no fue simplemente un tranquilo lugar 
de retiro. En un recuerdo posterior, el mismo evocara un acontecimiento 
humillante de sus primeros dias como cristiano: “En Damasco, el gober- 
nador de la provincia del rey Aretas guardaba la ciudad de los damascenos 
para prenderme; y fui descolgado del muro en un canasto por una venta- 
na, y escape de sus manos” (2 Corintos 11:32-33). El “gobernador (etnar- 
ca) del rey Aretas” era probablemente el representante de los subditos del 
rey, residentes en Damasco, igual que la colonia judi'a de Alejandria habi'a 
nombrado un etnarca para que fuera su representante y portavoz ante las 
autoridades municipales e imperiales. 28 Pero <;que razones tendria el etnar¬ 
ca nabateo para manifestar tal hostilidad contra Pablo, si el apostol habi'a 
pasado sus dias en Arabia en discreta contemplacion? Si, por el contrario, 
durante este tiempo estuvo predicando, es facil imaginar que se habi'an 
suscitado algunos problemas y esto explicaria perfectamente el que las au¬ 
toridades le miraran con recelo y animo hostil. Puesto que el territorio 
nabateo lindaba practicamente con las murallas de Damasco, el etnarca 
nabateo podia custodiar sin ningun problema las murallas desde fuera con 
la ayuda de un contingente de soldados propios para detener a Pablo si 
este decidia salir de la ciudad. Con la ayuda de sus amigos, sin embargo, 
Pablo salio de Damasco burlando la vigilancia del etnarca. 29 Y fue proba¬ 
blemente en este momento, tres anos despues de haber salido hacia Da¬ 
masco en su campana anticristiana, cuando visito Jerusalen por primera 
vez tras su conversion. 


28 Estrabon, en una cita de Josefo, Ant. xiv. 117; el termino ethnarches (“gobernador” en la R.V.) es 
probablemente lo mismo que genarches en Filon, Flaccus 74. 

29 Lucas nos cuenta que Pablo fue obligado a escapar por la hostilidad de los judios de Damasco 
(Hechos 9:23-25). 



CAPITULO X 

Pablo y la tradicion de Jerusalen 


1. Pablo viaja a Jerusalen 

Las noticias de la conversion de Pablo habrian llegado a Jerusalen mu- 
cho antes que el mismo; eran, sin embargo, noticias dificiles de creer. Era 
mas facil concebir que el etiope cambiara el color de su piel o que el leopar- 
do mudara sus manchas que el hecho de que el mas terrible de los perse- 
guidores se hubiera convertido en un creyente. <;No podia todo esto ser par¬ 
te de una estrategia para ganarse la confianza de los cristianos y poder asi 
asestar mas tarde un golpe mortal? Los sencillos y afectuosos creyentes de 
Damasco podian brindarle una calurosa bienvenida si asi lo querian, pero 
de venir a Jerusalen, lo mejor seria mantener una distancia prudencial hasta 
tanto su buena fe quedara demostrada mas alia de toda duda. 

Segun nos cuenta Lucas, fue Bernabe quien, mediante sus buenos 
oficios, resolvio la tension y promovio la unidad entre Pablo y los lide- 
res de la iglesia de Jerusalen. Aunque Pablo no dice nada al respecto, por 
todo lo que sabemos es muy probable que alguien interviniera como me- 
diador y todo indica que esta persona fue Bernabe. Bernabe aparece por 
primera vez en el libro de Hechos como un contribuyente extraordina- 
riamente generoso al fondo comun de la iglesia primitiva de Jerusalen; se 
dice que su sobrenombre (que se anadio al de Jose, su nombre personal) le 
fue puesto por los apostoles por su caracter consolador. 1 Y, efectivamente, 
a lo largo de todo el relato apostolico, encontramos a Bernabe viviendo 
a la altura de su reputacion: dondequiera que hubiese una persona o una 
causa necesitada de animo, podia contar con su total apoyo. No sabemos 
como llego a la conviccion de que la conversion de Pablo era genuina, 
pero probablemente mantenia el contacto con aquellos cristianos helenis- 
tas que se habian refugiado en Damasco. Es incluso posible que hubiera 


1 Hechos 4:36-37 
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pasado algun tiempo con ellos. En cualquier caso, su intervention a favor 
de Pablo en Jerusalen encaja perfectamente con su perfil. Cuando Pablo 
necesito con urgencia un amigo en Damasco, alb' estaba Ananias; y ahora 
en Jerusalen, fue Bernabe quien se mostro amigo en el momento opor- 
tuno. Por un lado, sus antiguos companeros le despreciarian ahora como 
traidor y, por otro, seria muy dificil encontrar nuevos amigos entre aque- 
llos a quienes habia perseguido con tanta violencia. La introduction de 
Bernabe por parte de Lucas en este punto concreto es demasiado especial 
y detallada para que forme parte simplemente de un sumario general de la 
visita de Pablo a Jerusalen. Es evidente que dispone de information pre- 
cisa cuando dice “entonces Bernabe, tomandole, lo trajo a los apostoles.” 
(Hechos 9:27). 

Sin embargo, sabemos que no fue llevado a todos los apostoles. 
Donde Lucas habia en terminos generates, Pablo es mas especi'fico y nos 
explica que se encontro solamente con dos de ellos: “...subi a Jerusalen 
para ver a Pedro, y permaneci con el quince dias; pero no vi a ningun otro 
de los apostoles, sino a Jacobo el hermano del Senor” (Galatas 1:18-19). 
A continuation anade una solemne aseveracion respecto a la exactitud de 
su version: “En esto que os escribo, he aqui delante de Dios que no mien- 
to” (Galatas 1:20). Es evidente que entre los galatas circulaba por aquel 
tiempo una version diferente acerca de los movimientos y contactos de 
Pablo 2 y el jura que su version es la autentica. 


2. Pablo conoce a Pedro y a Jacobo 

Cefas -el termino arameo kepha (“roca” o “piedra”) combinado con 
la termination griega “s”- es el nombre que Pablo usa normalmente para 
referirse al apostol que nosotros conocemos como Pedro ( petros , es el 
equivalente griego del arameo kepha). En esta ocasion, Pablo visito Jerusa¬ 
len para conocer al mas destacado de los apostoles; y no para conocerle de 
manera superficial, sino para hacerle muchas preguntas (este es el signifi- 
cado del verbo historesai que se utiliza en este texto). 3 Pedro disponia de 
information de primera mano acerca de algunas cuestiones que en aquel 
momento eran muy importantes para Pablo: los detalles del ministerio de 


2 O. Linton, “The Third Aspect: A Neglected Point of View”, Studia Theologica 3 (1949), pags. 79 
ss., argumenta que este relato es la fuente de donde Lucas saca su relato de Hechos 9:1-30. 

3 Entre otros estudios acerca de este verbo ver G.D. Kilpatrick, “Galatians 1:18 1 historesai Kephan 
en New Testament Essays... in Memory ofT.W. Manson , ed A.J. B. Higgins (Manchester, 1959), pags. 
144 ss.; W. D. Davies, The Setting of the Sermon on the Mount (Cambridge, 1964), pags. 453 ss. 
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Jesus y la “tradicion” doctrinal que se derivaba de el. En algunos ci'rculos 
existe cierta reserva respecto a que Pablo pudiera haber estado interesado 
en recabar informacion de este genero pero, aun en el caso de que Pablo 
no hubiese tenido tal interes (lo cual es dificil de creer), <;de que, entonces, 
hubieran podido hablar durante estos quince di'as? Pedro podia facilitar a 
Pablo mucha de la informacion que estaba buscando, mucho mas todavia 
que Jacobo. Sin embargo, habia una cosa, insiste el apostol, que ni Pe¬ 
dro ni Jacobo podian haberle facilitado y esto era la comision apostolica 
que habia recibido ya, directamente del Senor resucitado, en el camino de 
Damasco. El objeto de este viaje a Jerusalen fue establecer lazos de comu- 
nion con los lideres de la iglesia madre asi como conseguir una informa¬ 
cion que no podria encontrar en ningun otro lugar. 

A1 margen de otras informaciones que el apostol hubiera podido 
conseguir en esta ocasion, el mismo indica en otro lugar al menos dos de 
los hechos que conocio: ya hemos mencionado la lista que Pablo ofrece a 
los corintios respecto a las apariciones de Jesus tras su resurrection. 4 En 
esta lista se menciona por nombre a dos individuos: “aparecio a Cefas” y 
“aparecio a Jacobo” (1 Corintios 15:5, 7). No es mera casualidad que fue- 
ran estos los dos unicos apostoles que Pablo pretende haber visto durante 
su primera visita a Jerusalen tras su conversion. 

El encuentro de Jesucristo con Pedro tras su resurreccion esta atesti- 
guado de manera independiente en Lucas 24:34. Su encuentro con Jacobo 
se menciona de nuevo -con lo que probablemente son embellecimientos 
legendarios- en el Evangelio a los Hebreos, 5 sin embargo, esta tradicion 
hermoseada muy probablemente no se deriva de Pablo. 

Segun parece, Jacobo, al igual que otros miembros de la familia de 
Jesus, no habia sido discipulo suyo antes de su muerte. De hecho, toda la 
familia parece haber considerado la actividad publica de Jesus con una acti- 
tud distante, por no decir con hostilidad. Sin embargo, tras la resurreccion 
de Jesus, se ve a su madre y a sus hermanos en compania de los apostoles 
y demas discipulos. Los hermanos de Jesus se convirtieron en figuras des- 
tacadas de la iglesia y Jacobo, especialmente, ocupo una position cada vez 


4 Vease pags. 71 y s. 

5 Segun Jeronimo (De viris Ulus tribus, 2), el evangelio de los hebreos decia: “Y cuando el Senor 
hubo dado su vestido de lino al siervo del sacerdote, se fue a Jacobo y se le aparecio. Porque Jacobo 
habia jurado que no volveria a comer pan desde que bebio la copa del Senor hasta que no lo viera 
resucitado. [Y de nuevo un poco mas tarde: ] ‘Traed una mesa y pan’, dijo el Senor; [y continua 
inmediatamente] el tomo pan, dio las gracias y lo partio, y despues se lo dio a Jacobo el Justo y le 
dijo: “Hermano mio, comete el pan, porque el Hijo del Hombre ha resucitado de los que duermen.” 
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mas respetada en la iglesia de Jerusalen. Si buscamos alguna explication 
para este repentino cambio de actitud hacia Jesus, podemos encontrarlo 
probablemente al considerar la declaration de que, tras su resurrection, se 
aparecio ajacobo. 

Pedro y Jacobo eran, al parecer, los li'deres de dos grupos distintos den- 
tro de la iglesia primitiva de Jerusalen. El grupo encabezado por Pedro se 
reurn'a en casa de Maria, la madre de Juan Marcos: fue a este grupo al que 
Pedro se dirigio unos anos mas tarde cuando, de modo inesperado, escapo de 
la prision de Herodes Agripa. Y cuando se despidio de ellos les dijo: “Haced 
saber esto ajacobo y a los hermanos” (Hechos 12:17) refiriendose probable¬ 
mente a los hermanos que colaboraban mas estrechamente con Jacobo. 

Podemos, por tanto, colegir que durante los quince dias que Pablo 
paso con Pedro en Jerusalen, hizo tambien una visita a Jacobo y escucho 
su version de los acontecimientos. Si Pedro le habia relatado que el Senor 
resucitado no se le habia aparecido solo a el mismo, sino tambien a “los 
doce” y “a mas de quinientos hermanos a la vez” en otra ocasion, Jacobo le 
habria explicado que Jesus se le habia aparecido a el, y a “todos los aposto- 
les”. Para Pablo, el significado de la expresion “los apostoles” no se limita- 
ba a “los doce”; segun el sentido mas probable de Galatas 1:19, considera- 
ba tambien apostol ajacobo: “No vi a ningun otro de los apostoles [aparte 
de Pedro], sino ajacobo el hermano del Senor”. 6 Si el prerrequisito para 
ser apostol era haber sido comisionado por el Senor resucitado, entonces 
Santiago tendria al parecer el mismo derecho que Pablo de llamarse asi. 

Pablo dijo haber tenido conocimiento de esta serie de aparicio- 
nes tras la resurreccion asi como de las otras afirmaciones en el sentido 
que “Cristo murio por nuestros pecados conforme a las Escrituras y que 
fue sepultado, y que resucito al tercer dia conforme a las Escrituras” (1 
Corintios 15:3-4) mediante una tradicion que el, a su vez, confiaria a sus 
convertidos. 7 En la iglesia del primer siglo, la tradicion era algo vivo y en 
crecimiento: la tradicion que Pablo transmitio era mas completa que la 
que el mismo habia recibido, ya que la lista de las apariciones del Senor 
resucitado iba a ampliarse con su testimonio personal: “Y al ultimo de 
todos, como a un abortivo, me aparecio a mi” (1 Corintios 15:8). 8 Esto 


6 L.P. Trudinger, “A Note on Galatians i. 19”, Novum Testamentum 17 (1975), pags. 200 y ss. traduce 
heteron de ton apostolon ktl como “aparte de los apostoles no vi a ninguno, salvo a Jacobo, el hermano 
del Senor”, pero esto seria una forma dudosa de estructurar el texto griego. 

7 Vease F.F. Bruce, Tradition Old and New (Exeter, 1970), pags. 29ss. 

8 Cuando se refiere a si mismo como un “abortivo” —o un “aborto” ( hektroma)— Pablo estaria usando 
una expresion que, posiblemente, le habia sido aplicada despectivamente por otros y que hacia 
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no es todo lo que Pablo pretendio haber recibido mediante la tradicion 
-tal tradicion inclui'a tambien una serie de palabras y acciones del Jesus 
historico (en especial sus palabras y acciones durante la institution de la 
Santa Cena) asi como algunas pautas y principios de conducta cristiana-; 9 
pero su importancia radica sobre todo en su funcion como bosquejo de 
la predication cristiana primitiva, un bosquejo “kerigmatico”, por usar un 
termino de la jerga teologica actual. A1 margen de las diferencias que pu- 
dieran desarrollarse entre el mensaje de Pablo y el que predicaban los li- 
deres de Jerusalem, en una cosa estaban de acuerdo: “Porque o sea yo o 
sean ellos,” dice el apostol a los corintios al final de su bosquejo, “asf pre- 
dicamos, y asf habeis creido” (1 Corintios 15:11). 


3. Revelacion y tradicion 

Es casi seguro que fue durante estos quince dfas en Jerusalem cuan- 
do Pablo recibio este bosquejo. Sin embargo, esto plantea el asunto de la 
relacion entre su insistencia de Galatas 1:12 en el sentido de que no habia 
“recibido” su evangelio de hombre alguno, sino por revelacion de Jesucristo, 
y su afirmacion de 1 Corintios 15:3 (y otros lugares) respecto a que sf lo 
habia “recibido”. El verbo griego que se traduce como “recibir” es en ambos 
casos paralambano, que implica recibir algo mediante tradicion, en espe¬ 
cial cuando va acompanado por el verbo correlativo paradidomi 10 lo cual 
implica la transmision de algo que se ha recibido de este modo. Evidente- 
mente Pablo sabia que, en un sentido no habia recibido el Evangelio por 
tradicion, pero que en otro, si. <;Cual era, pues, la relacion que habia en su 
mente entre el Evangelio como revelacion y el Evangelio como tradicion? 

El Evangelio como revelacion fue lo que produjo su conversion. Otros 
habian confesado antes que el a Jesucristo como Senor resucitado, pero no 
fue tal testimonio lo que le llevo a hacer suya esta confesion. Mas bien al con- 
trario: aquel testimonio habia despertado su antagonismo mas absolute; para 
el representaba una blasfemia. Lo unico que podia haber convencido a Pablo 
de que Jesus era realmente el Senor resucitado era la revelacion del camino 
de Damasco: el Senor resucitado se le aparecio personalmente y se presento 


referenda a lo extrano del modo en que se le aparecio el Senor y fue comisionado por El. Vease A. 
Fridrichsen, “Paulus abortivus” en Symbolaephilologicae 0. A. Danielsson dictae (Uppsala, 1932), pags. 
79ss.; G. Bjorck, “Nochmals Paulus abortivus”, Coniectanea Neotestamentica 3 (1938), pags. 3ss.; J. 
Munck, “Paulus tamquam abortivus” in New Testament Essays... in Memory ofT.W. Manson , ed. A. J. 
B. Higgins, pags. 180ss. 

9 Vease pags. 123 y ss. 

10 Como ocurre tambien en 1 Corintios 11:23. 



102 I Pablo v la tradicion de Jerusalen 


como Jesus. A partir de ahora, esto seria la medula de su Evangelio: no se lo 
debi'a a ningun testigo terrenal sino a una “revelacion de Jesucristo”. 11 

Esta revelacion que Pablo empezo a desentranar poco a poco, contem'a 
muchos de los elementos caracteristicos del Evangelio tal como el lo entendio 
y proclamo. Su concepto de la iglesia como cuerpo de Cristo, por ejemplo, y 
de los creyentes como miembros de este cuerpo, tiene su rai'z probablemente 
en lo que implica el reproche del Senor: “<jPor que me persigues?” Con esto 
estaba estrechamente vinculado su entendimiento de la existencia del cristia- 
no “en Cristo”, una existencia en la que las barreras raciales, sociales, etc., entre 
los hombres habian desaparecido. Entre tales barreras, la mas importante para 
Pablo era la que separaba a judi'os y gentiles. Si antes de su conversion esta¬ 
ba convencido de que tal barrera tem'a que mantenerse a toda costa, tras su 
conversion se dedico en cuerpo y alma a derribarla, haciendo en la practica lo 
que Cristo habia conseguido como principio en la Cruz. 12 Este pensamiento 
estaba implicito en su llamamiento a predicar a Cristo entre los gentiles, que 
tuvo lugar en el mismo momento de su conversion. Del mismo modo que el, 
que era judi'o de nacimiento, habia recibido una vida nueva en Cristo por me¬ 
dio de la fe y aparte de las obras de la ley, los gentiles podi'an recibir tambien 
la nueva vida en Cristo por medio de la fe y aparte de las obras de la ley, dis- 
frutando asi en la comunidad de los redimidos de los mismos derechos que el 
y los demas judi'os creyentes. Especialmente mediante el ministerio de Pablo, 
“el misterio que habia estado oculto desde los siglos y edades” fue revelado en 
toda su plenitud; un misterio que, segun sus propias palabras a los colosenses, 
se resumia en el siguiente mensaje: “Cristo en vosotros [en vosotros, creyentes 
gentiles, igual que en los creyentes judi'os] la esperanza de gloria” (Colosenses 
1:26-27). En otras palabras, el se veia a si mismo como escogido por la gra- 
cia celestial para que el proposito salvifico de Dios, concebido en Cristo antes 
de la creacion del mundo, pudiera hacerse efectivo en Cristo y mediante su 
ministerio y a su debido tiempo seria consumado, momento en que todas las 
cosas del universo serian reconciliadas y unidas en Cristo. 

Por tanto, puede decirse en terminos generates, que aquellos aspectos 
del ministerio de Pablo que son caracteristicos de el pertenecen al Evan¬ 
gelio como revelacion; los elementos que compartia con los demas (aparte 
de su revelacion directa de Jesus como Hijo de Dios) pertenecen, sin em¬ 
bargo, al Evangelio como tradicion y, sobre todo, a la informacion que el 
apostol recibio en Jerusalen cuando estuvo en esta ciudad para entrevistarse 
con Pedro en el tercer ano de su conversion. 


11 El genitivo “de Jesucristo” es objetivo: la referencia es a la experiencia de la conversion, mediante 
la cual y segun sus propias palabras, Dios queria “revelar a su Hijo en mi” (Galatas 1:16). 

12 Vease Efesios 2:14-16. 
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Ya hemos considerado el relato de las apariciones del Cristo resu- 
citado que el apostol dijo haber recibido (evidentemente en aquella oca- 
sion). Pero a la serie de apariciones tras la resurreccion preceden tres fra- 
ses que el incluye entre lo que habia recibido y ensenado despues a sus 
convertidos, afirmaciones que son de suma importancia: (a) “que Cristo 
murio por nuestros pecados conforme a las Escrituras”, (b) “que fue sepul- 
tado”, y (c) “que resucito al tercer di'a, conforme a las Escrituras”. El he- 
cho de que cada una de estas tres frases, igual que la cuarta que les sigue, 
(“y que aparecio ...”) sea introducida por la conjuncion “que”, indica que 
Pablo los presenta como citas sucesivas de su fuente de informacion. 

(a) Cristo murio por nuestros pecados conforme a las Escrituras. ;Perte- 
nece la clausula entera a la tradicion o alguna parte de ella representa la 
interpretacion de Pablo de esta tradicion? Las palabras “conforme a las 
Escrituras” corresponden con toda seguridad a un antiguo acento que 
se dio en la historia del evangelio, un hincapie que se nota en todas las 
areas de la ensenanza del Nuevo Testamento: tanto en las epi'stolas no- 
paulinas como en las paulinas, en los discursos de Hechos y en todas las 
hebras argumentales que se han entretejido unas con otras para formar 
finalmente el material de los cuatro Evangelios. El evangelio mas antiguo, 
por ejemplo, inicia su relato con citas profeticas y presenta a Jesucristo so- 
metiendose a sus apresadores con las palabras: “como esta escrito” y “para 
que se cumplan las Escrituras”. Que Cristo murio “conforme a las Escri¬ 
turas” formaba parte del testimonio apostolico. Cuando, en referenda a 
la condenacion de Jesus, Pedro dice en el patio del templo de Jerusalem 
“Pero Dios ha cumplido asi lo que habia antes anunciado por boca de to- 
dos sus profetas, que su Cristo habia de padecer” (Hechos 3:18), Lucas 
resume sus palabras expresandolas en su propio lenguaje pero representan, 
al tiempo, una creencia antigua. Si nos preguntamos donde anunciaron 
los profetas que Cristo habria de sufrir, hallamos la respuesta en el mis- 
mo discurso: “El Dios de nuestros padres ha glorificado a su Hijo Jesus” 
que fue rechazado por su pueblo: un eco del cuarto cantico del Siervo de 
Isaias, donde aquel que fue “despreciado y desechado entre los hombres” 
es “engrandecido y exaltado” por Dios (Isaias 52:13; 53:3; Hechos 3:13). 13 

Pero, ;que de la afirmacion en el sentido de que Cristo murio “por 
nuestros pecados”? ^Podrian estas palabras formar parte de la tradicion que 
Pablo habia recibido, y en especial de la tradicion de Jerusalem? Se ha pues- 
to de relieve que si los primeros discursos de Hechos reflejan la tradicion 


13 Vease T.W. Manson, The Servant-Messiah (Cambridge, 1953), pags. 72ss; J. Jeremias en W. 
Zimmerli y J. Jeremias, The Servant of God ., E.T. (Londres, 1957), pags. 79ss; para una critica de esta 
idea vease M. D. Hooker, Jesus and the Servant (Londres, 1959). 
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de Jerusalen, entonces el valor expiatorio de la muerte de Cristo no era 
uno de los rasgos distintivos de esta tradicion. De hecho, el discurso del 
libro de los Hechos donde se enfatiza mas este tema es precisamente el de 
Pablo a los ancianos de la iglesia de Efeso, a quienes exhorta a mirar “por 
vosotros, y por todo el rebano en que el Espiritu Santo os ha puesto por 
obispos, para apacentar la iglesia del Senor, la cual el gano por su propia 
sangre” (Hechos 20:28). 14 

Es evidente que, en su carta a los corintios, Pablo pudo haber expre- 
sado el contenido de lo que habi'a recibido en sus propias palabras y con 
su propio acento. Sin embargo, la suya no es la unica tradicion del Nuevo 
Testamento que concede un significado expiatorio a la muerte de Cristo. 
El autor de Hebreos nos presenta a Cristo como sacerdote y vi'ctima al 
mismo tiempo, quien por su sacrificio efectuo “la purificacion de nuestros 
pecados” (Hebreos 1:3). En 1 Pedro leemos que fuimos “rescatados ... por 
la sangre preciosa de Cristo” (1 Pedro 1:18.19). A los lectores de 1 Juan 
se les asegura que: “la sangre de Jesucristo su Hijo nos limpia de todo pe- 
cado” (1 Juan 1:7), y el profeta de Patmos se refiere a Cristo como aquel 
“que nos amo, y nos lavo de nuestros pecados con su sangre” (Apocalipsis 
1:5). 15 Sobre todo, el mas temprano de los Evangelios recoge las palabras 
de Jesus a sus disci'pulos en el sentido de que: “el Hijo del Hombre ... vino 
...para dar su vida en rescate por muchos” (Marcos 10:45): un lenguaje 
que, en un contexto judi'o y en aquel tiempo, indicaba una expiacion por 
sus pecados, al margen de si es o no un eco de las palabras del profeta 
acerca del Siervo cuando dice que: pondra “su vida en expiacion por el pe- 
cado... y... justificara... a muchos” (Isai'as 53:10-11). 16 

Por tanto, aun si tuvieran razon quienes sostienen que Lucas pre¬ 
senta una theologia gloriae en lugar de una theologia crucis, la amplia di¬ 
fusion de esta ultima en los escritos del Nuevo Testamento indica que 
la theologia crucis no es algo peculiar de Pablo, sino mas probablemente 
prepaulina y que se remontaria de hecho al propio entendimiento que 
Jesus tenia de su muerte. 

Sin embargo, en los primeros discursos de Hechos, el perdon de los 
pecados se conecta con la fe en Cristo: “De este -dice Pedro en casa de 


14 Vease p. 400 n. 15. 

15 En el relato de la institucion de la Santa Cena en Mateo 26:28 las palabras “esto es mi sangre 
del nuevo pacto, que por muchos es derramada” se complementan con la expresion “para remision 
de los pecados”. 

16 Para otros posibles trasfondos de Marcos 10:45 vease C.K, Barrett, “The Background of Mark 
10:45” en New Testament Essays ... in Memory ofT. W. Manson, ed. A. J. B. Higgins, pags. 1 ss. Ver p. 50. 
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Cornelio- dan testimonio todos los profetas, que todos los que en el cre- 
yeren, recibiran perdon de pecados por su nombre” (Hechos 10:43). Si es- 
tos discursos no contienen una clara mencion de la virtud expiatoria de 
su muerte, es dificil entonces entender como podria este concepto estar 
ausente del pensamiento de quienes haci'an depender el perdon de los 
pecados, no de un arrepentimiento en general, sino concretamente de la 
fe en el Jesus crucificado y exaltado. Y cuando vemos como se identifica 
plenamente a Jesus con el Siervo de Yahveh de Isai'as, parece improbable 
que los que hicieron tal identificacion no sacaran la conclusion natural del 
hecho de que aquel Siervo hubiera llevado “el pecado de muchos” cuando 
“derramo su vida hasta la muerte” 17 (Isai'as 53:12): tal conclusion seria que 
esto es exactamente lo que hizo Jesus. 

Por tanto, no podemos asumir con demasiada rapidez que la frase “por 
nuestros pecados” sea una glosa aclaratoria de Pablo a la afirmacion “Cristo 
murio” y que no podia ser parte de la tradicion que recibio el apostol. 

Algunos eruditos han detectado una raiz semitica (aramea, para ser 
mas exactos) bajo el sustrato del texto griego de la clausula “Cristo mu¬ 
rid por nuestros pecados segun las Escrituras”. 18 Otros lo ponen en duda 
sobre la base altamente improbable de que la frase griega “segun las Es¬ 
crituras” no tiene un equivalente arameo. Estas cuestiones son inciertas 
y secundarias. Sea cual fuere el idioma en que Pablo recibio la tradicion, 
hemos de tener en cuenta que a sus convertidos se la transmitio en griego 
y que, al hacerlo, no tenia ninguna obligacion de reflejar los modismos 
arameos ni nada por el estilo. 

Uno de los elementos del debate respecto al presunto sustrato se- 
mitico es la ausencia en el griego del articulo determinado antes del ter- 
mino “Cristo”. 19 Esto realmente no demuestra nada ni en un sentido ni 
en otro. Mucho mas importante es el uso de la palabra “Cristo”, con 
o sin articulo, por cuanto nos recuerda que, desde el mismo inicio, el 
Evangelio proclamo a Jesus como Mesias. Si un pagano dijera “Cristo 


17 Esta frase hebrea se traduce al griego en Filipenses 2:7-8, donde se dice de Cristo que “se despojo 
a si mismo ... hasta la muerte”. Independientemente de si este pasaje es o no pre-paulino, Pablo lo 
utiliza para expresar sus ideas. Ver p. 155 con n. 25, p. 136 con n. 6. 

18 Cf. J. Jeremias, The Eucharistic Words of Jesus , E.T. (Oxford, 1955), pags. 129ss.; B. Klappert, 
“Zur Frage des Urtextes von 1 Kor. Xv. 3-5”, NTS 13 (1966-67), pags. 168 ss.; para argumentos 
contrarios vease H. Conzelmann, “Zur Analyse der Bekenntnisformel 1 Kor. 15, 3-5”, Ev. Th. 25 
(1965) pags. lss. 

19 Vease J. Jeremias, “Artikelloses Xristos ’, ZNW 57 (1966), pags. 211 ss.; “Nochmals: Artikelloses 
Cristos”, ZNW 60 (1969), pags. 215 ss.; para argumentos contrarios vease P. Vielhauer, “Ein Weg 
zur ntl. Christologie;” Ev. Th. 25 (1965), pags. 24 ss., particularmente pags. 57s. 
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murio” -como cuando Tacito, por ejemplo dijo “Cristo fue ejecutado”- 20 
estaria sencillamente afirmando un hecho y no un postulado teologico. 
Para el, el termino “Cristo” no seria mas que un sinonimo de “Jesus”. 
Sin embargo, cuando un judi'o del siglo I deci'a que “Cristo murio”, ello 
entranaba una evaluation de la persona que murio, un reconocimiento 
de que Jesus era el ungido del Senor. Esta primera frase de la tradicion 
comporta, por tanto, tres afirmaciones teologicas: que Jesus era el Me- 
si'as, que murio por los pecados de su pueblo y que su muerte acontecio 
en cumplimiento de las Escrituras profeticas. 

(b) Cristo ...fue sepultado. Esta segunda frase podria ser un apen- 
dice de la primera (“Cristo murio ...”) igual que la cuarta (“y que apa- 
recio ...”) lo es de la tercera (“resucito”). 21 Aun asi, el hecho de que se 
le conceda a la sepultura una frase propia hace pensar que este era un 
elemento independiente de la tradicion. <;Por que habria esto de ser asi? 
En ocasiones, se menciona especificamente el hecho de la sepultura para 
subrayar la realidad y el caracter final de la muerte. “David ... murio y 
fue sepultado, y su sepulcro esta con nosotros hasta el di'a de hoy” (He- 
chos 2:29). Pero en este contexto existen aun mas implicaciones: la se¬ 
pultura pone el sello sobre la muerte, no hay duda, pero facilita tambien 
el trasfondo de la resurreccion. La resurreccion representa la inversion 
de la muerte y la sepultura, y cuando Pablo menciona la sepultura como 
hecho especi'fico, esta aludiendo al tema de la tumba vaci'a. S. H. Hooke 
escribio: “Lo que tiene que decir sobre la resurreccion de Jesus en 1 
Corintios 15 implica claramente que no crei'a que el cuerpo del Senor 
hubiera permanecido en la tumba. Sin embargo, la ausencia de cualquier 
referenda al hecho de que la tumba quedo vaci'a demuestra que no con- 
sideraba que ello fuera una prueba de la resurreccion”. 22 El hecho en si 
de que la tumba estuviera vaci'a podria simplemente significar que al- 
guien se habia llevado el cuerpo. Pero si el cuerpo hubiera permanecido 
alii, ello habria supuesto una refutation de la pretension de la resurrec¬ 
tion, al margen de la conviction con que los distipulos pudieran haber 
predicado que el Senor resucitado se les habia aparecido. De ahi la im¬ 
portance de la clausula autonoma: “fue sepultado”. 


20 Tacito, Anales xv. 44. 4. 

21 Vease E. Schweizer, “Two New Testament Creeds Compared”, en Current Issues in New Testament 
Interpretation: Essays in honor of 0. A. Piper , ed W. Klassen y G. F. Snyder (Londres, 1962), pags. 166 
ss.; R. H. Fuller, The Formation of the Resurrection Narratives (Londres, 1972), pags. 9 ss. 

22 S. H. Hooke, The Resurrection of Christ (Londres, 1967), p. 114. 
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(c) Cristo resucito al tercer dia, conforme a las Escrituras. Es posible que 
esta tercera frase contenga dos afirmaciones diferentes respecto a la resurrec¬ 
tion de Cristo: en primer lugar que esta ocurrio “el tercer dia”, y en segun- 
do, que acontecio “conforme a las Escrituras”. 23 Esto no nos obligaria, de ser 
cierto, a encontrar referencias en el Antiguo Testamento que indiquen una 
resurreccion al tercer dia. De hecho, se han aportado algunas de tales refe¬ 
rencias, pero su relevancia es dudosa. Un pasaje que se cita con frecuencia es 
Oseas 6:2: “Nos dara vida despues de dos di'as; en el tercer dia nos resucitara, 
y viviremos delante de el”, pero es dificil ver en el un testimonium natural de 
la resurreccion del Mesias. Aun menos probable como tal testimonium es la 
certidumbre que Isai'as trasmite a Ezequi'as: “al tercer dia subiras a la casa de 
Jehova” (2 Reyes 20:5). En cuanto a Jonas, hay que constatar que no se dice 
que saliera del vientre del pez “al tercer dia”, aunque su estancia alii durante 
“tres dias y tres noches” si parece ser un testimonium de la resurreccion en un 
contexto no paulino (Mateo 12:40). La afirmacion de Pablo en 1 Corintios 
15:20: “Mas ahora Cristo ha resucitado de los muertos; primicias de los que 
durmieron es hecho” puede tener como trasfondo las regulaciones sobre las 
primicias de Levitico 23:9-21 donde se habla de la “manana despues del dia 
de reposo”. 24 Pero esto forma parte de la exposition propia de Pablo sobre 
el tema y, “la manana despues del dia de reposo” no era necesariamente “el 
tercer dia” despues de la Pascua (aunque puede haberlo sido en el ano de la 
muerte y resurreccion de Jesus). 

Si se disocia “al tercer dia” de la frase “conforme a las Escrituras”, 
estaremos menos limitados para identifkar los pasajes del Antiguo Tes¬ 
tamento a los que la tradition podria estar apelando. Si el cuarto cantico 
del Siervo nos da un testimonium de la muerte de Cristo, podria tam- 
bien haber aportado un testimonium de su resurreccion (de la misma ma- 
nera que lo hace claramente respecto a su exaltation): el siervo que “fue 
cortado de la tierra de los vivientes” recibe la promesa que “vivira por 
largos dias” y “vera el fruto [la luz] 25 de la afliccion de su alma” (Isai'as 


23 Vease B. M. Metzger, “A Suggestion concerning the Meaning of 1 Cor. Xv. 4b”, JTS , n.s. 8 
(1957), pags. 118 ss. 

24 Vease B.W. Bacon, The Apostolic Message (Nueva York, 1925), pags. 134s. El “dia de reposo” de 
la “manana despues del dia de reposo” se entendio como un “sabath” semanal en la interpretacion 
de los sumos sacerdotes que regulaba el calendario del templo, pero en la interpretacion de los 
fariseos, que se impuso despues del ano 70 dC. se entiende como la fiesta de los panes sin levadura, 
de modo que la fiesta de Pentecostes en el calendario de los judios ortodoxos no tiene que caer 
necesariamente en domingo, como sucedia en el calendario del templo. Vease Mishnan Menahot 10: 
3; Tosefta Menahot 10: 23 (528); TB Menahot 65 a. 

25 En el texto masoretico falta la palabra “luz” que si aparece en la LXX y es igualmente atestiguado 
por dos manuscritos pre-cristianos hebreos que se encontraron en la primera cueva de Qumran 
(lQisb). 
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53:8,10,11). Tenemos tambien otros testimonia en los discursos de He- 
chos, por ejemplo: “Porque no dejaras mi alma en el Hades, ni permiti- 
ras que tu Santo vea corrupcion” (Salmo 16:10, citado en Hechos 2:27; 
13:35). Esta expresion de confianza atribuida a David se entiende en la 
predicacion apostolica como habiendose cumplido en el Mesi'as, el hijo 
de David, mediante cuya resurreccion Dios dio a su pueblo “las misericor- 
dias fieles de David” (Hechos 13:34, citando a Isai'as 55:3). 26 Es probable 
que tales testimonia , cuya relevancia depende de si identifican o no a Jesus 
como Hijo de David, formaran parte de la tradicion de Jerusalen. 

La afirmacion de que fue “al tercer di'a” cuando Cristo resucito no se 
basa en ningun texto del Antiguo Testamento, sino en un hecho historico. 
Probablemente, algunas expresiones como “despues de tres di'as” (o “tres 
di'as y tres noches”) que se usaron para predecir la resurreccion antes de 
que esta ocurriera (como por ejemplo en Marcos 8:31) se usaron con el 
sentido general de “en poco tiempo”; sin embargo, tras el acontecimiento 
se habla normalmente de: “el tercer di'a”, porque fue de hecho el tercer 
di'a cuando la tumba fue hallada vaci'a y Jesus se aparecio por primera vez 
a Pedro y a otros disci'pulos. Fueron, precisamente, estas apariciones las 
que certificaron que el Senor habi'a resucitado. “Los primeros cristianos 
no creyeron en la resurreccion de Cristo porque no pudieran encontrar su 
cuerpo muerto, sino porque se encontraron con un Cristo vivo.” 27 

Existe un reconocimiento generalizado en el sentido de que Jerusa¬ 
len es la fuente de la tradicion que Pablo dijo haber recibido. Nada de 
cuanto se le hubiera podido decir en Damasco o en cualquier otro lugar 
podia compararse con la autoridad con que podian hablar Pedro y Jacobo. 
Hasta el final de su vida, y a pesar de las tensiones que pudieran haber 
existido entre el y los lideres de Jerusalen, esta ciudad siguio siendo para 
Pablo el cuartel general de la fe. La iglesia de Jerusalen era la iglesia ma- 
dre y tenia que ser respetada como tab Los disci'pulos de Jerusalen fueron 
los primeros en recibir el Espiritu de Cristo tras su exaltacion y, aunque 
Pablo recibio el mismo Espiritu en Damasco, este hecho no hizo mas que 
unirle de una manera mas estrecha con aquella primera comunidad bau- 
tizada por el Espiritu. El mismo habi'a recibido el Espiritu como parte de 
su revelacion del camino de Damasco y de los di'as que siguieron a este 
acontecimiento pero, en la comunion del Espiritu y con el mayor placer, 


26 En sus cartas, Pablo rara vez aduce las promesas davidicas como testimonia (un ejemplo de ello 
lo encontramos en Romanos 15:12, donde la promesa de la “raiz de Isai” de Isaias 11:10 se cita en 
referenda a la mision entre los gentiles) y nunca en relacion con la resurreccion. 

27 C.T. Craig, The Beginning of Christianity (Nueva York, 1943), p. 135. 
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Pablo hizo suya la tradicion que le fue entregada en Jerusalen por quienes 
eran apostoles antes que el. 

Sin embargo y dicho todo esto sobre el Evangelio como revelacion y 
tradicion, deberiamos anadir que, para Pablo, el Evangelio era mas que un 
mero cuerpo de doctrina o de datos fehacientes; como alguien ha dicho, 
el Evangelio era tambien para el apostol “una entidad en desarrollo ‘en’ la 
cual uno podia ‘estar’ y ‘perseverar’” (vease 1 Corintios 15:1), la poderosa 
herramienta de Dios para la salvacion de los creyentes (Romanos 1:16); 
era el “campo de la actividad de Dios tocando la vida de los hombres”, 28 
el plan de Dios para la redencion de toda la creacion (Romanos 8:19- 
23); era el evento cristologico en toda su trascendencia, y Pablo estaba 
dentro del ambito de este Evangelio; se sabia llamado y consagrado a su 
servicio; 29 era participe de su dinamismo salvifico y tal participacion lleva- 
ba consigo su propia recompensa (1 Corintios 9:16-23). 


4. Pablo se dirige a Siria y Cilicia 

A1 termino de estos 15 dias en Jerusalen, Pablo nos dice que partio 
hacia “las regiones de Siria y de Cilicia” (Galatas 1:21), es decir, a su tie- 
rra natal (la provincia unida de Siria-Cilicia). Lucas nos da mas detalles: 
aunque su visita fue breve, la vida de Pablo se habia visto amenazada por 
los judios helenistas, posiblemente antiguos colaboradores suyos en la eje- 
cucion de Esteban y de otros, y que ahora le consideraban un traidor de 
la causa. Durante su visita a Jerusalen, Pablo no se habia escondido en 
casa de Pedro. La visita del apostol al templo que se menciona en Hechos 
22:17-21, y en la que el Senor se le aparecio de nuevo para confirmarle 
en su llamado a los gentiles y no a sus compatriotas judios de Jerusalen, 30 
deberiamos situarla precisamente en este tiempo. Puede que su regreso a 
Jerusalen como cristiano hubiera puesto en Pablo un ardiente deseo de 
testificar a sus antiguos companeros; el apostol entendio, sin embargo, que 
el seria el ultimo a quien estarian dispuestos a escuchar. Por su propia se- 
guridad, sus nuevos amigos le llevaron entonces a Cesarea para que toma- 
ra un barco con rumbo a Tarso (Hechos 9:29-30). 

Este detalle, al igual que la referenda anterior a Bernabe, no parece 
ser algo que Lucas registre de manera casual. En cualquier caso, cuando los 


28 J.H. Schiitz, Paul and the Anatomy of Apostolic Authority (Cambridge, 1975), pags. 43 ss., 53. 

29 Se refiere a su ministerio en el Evangelio como un “ministerio sacerdotal” (Romanos 15:16). 

30 Vease p. 170. 
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nuevos amigos de Pablo vieron su barco alejarse en el horizonte respiraron 
probablemente con alivio y volvieron a Jerusalen con una sensacion de re- 
lajacion: en sus di'as de perseguidor, Pablo habi'a sido un azote, pero ahora 
iban a aprender que su presencia como cristiano tambien podia ser per- 
turbadora, y que sus sucesivas visitas a Jerusalen serian siempre motivo de 
dificultades. De momento, sin embargo, como nos dice Lucas: “las iglesias 
tern'an paz”, (Hechos 9:31). 31 


31 La afirmacion de que “las iglesias tenian paz por toda Judea, Galilea y Samaria” (Hechos 9:31) 
puede ser poco mas que un medio para marcar una transicion entre el relato de la conversion de 
Pablo y la narracion de la evangelizacion de la costa mediterranea de Palestina; pero es digno de 
mencion puesto que nos ofrece la unica referenda que existe de la iglesia de Galilea (vease p. 93). 



CAPITULO XI 
Pablo y el Jesus historico 


Aquel que en el camino de Damasco se presento como “Jesus a quien 
tu persigues”, fue reconocido por Pablo como el Hijo de Dios exaltado 
pero, al tiempo, tambien como el Jesus de Nazaret que habi'a sido crucifi- 
cado tres anos antes. Quienes vieron a Jesus tras su resurreccion le habi'an 
tambien tratado a fondo en anos anteriores: el que a partir de ahora iba a 
ser reconocido como Senor resucitado y Salvador, era el mismo que an¬ 
tes habi'an conocido como el maestro de Galilea. Pablo no conocio a Jesus 
antes de su crucifixion. Su primer contacto con el fue ya como Senor re¬ 
sucitado. Inevitablemente, su perspectiva del Jesus historico habi'a de ser 
diferente de la de sus primeros disci'pulos. Al hablar del “Jesus historico” no 
pretendemos establecer una distincion, como hacen algunos estudiosos de 
nuestro tiempo, entre Jesus tal cual era realmente y lo que puede saberse de 
el mediante los metodos de la historiografia. 1 Pero es interesante descubrir 
-hasta donde sea posible- la verdadera medida del conocimiento de Pablo 
y de su interes en la vida y la ensenanza de Jesus de Nazaret. 


1. Alusiones historicas 

Aunque algunos descalificaron las pretensiones apostolicas de Pablo 
por el hecho de que, a diferencia de los apostoles de Jerusalem, el no ha¬ 
bi'a sido un seguidor de Jesus durante su ministerio palestino, Pablo es, 
paradojicamente, nuestra mas antigua autoridad respecto al Jesus histori¬ 
co. No es que nos de mucha informacion sobre el si lo comparamos con 
lo que podemos aprender por los Evangelios, pero nos cuenta mas que 
unicamente los hechos aislados sobre su nacimiento, vida y muerte. Jesus 
era -nos dice Pablo- descendiente de Abraham (Galatas 3:16) y de David 
(Romanos 1:3) y vivio bajo la leyjudi'a (Galatas 4:4); fue traicionado y en 
la noche de aquella traicion instituyo una cena conmemorativa con pan y 


1 Vease J.M. Robinson, A New Quest of the Historical Jesus (Londres, 1959), pags. 26s. 
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vino (1 Corintios 11:23-25). Sufrio la muerte por crucifixion (Galatas 
3:1, etc.), un metodo de ejecucion romano, aunque las autoridades ju- 
dfas compartieron con las imperiales la responsabilidad de su muerte (1 
Tesalonicenses 2:15). Jesus fue sepultado, resucito al tercer dfa y fue vis- 
to con vida en varias ocasiones por diferentes personas y grupos; testigos 
oculares que en una ocasion llegaron a ser quinientos, la mayoria de los 
cuales segui'an con vida veinticinco anos mas tarde para dar fe de este 
hecho (1 Corintios 15:4-8). 

Pablo conocio a los apostoles de Jesus, entre los que menciona a 
Cefas (Pedro) y Juan como “columnas” de la iglesia de Jerusalem unos 
quince o veinte anos despues de su muerte; en este tiempo conocio tam¬ 
bien a sus hermanos, entre los que tambien llama “columna” a Jacobo 
(Galatas 2:9; vease tambien 1:19). El apostol sabia que muchos de aque- 
llos apostoles y hermanos estaban casados; a Cefas (Pedro) le menciona 
particularmente en este sentido (1 Corintios 9:5) y este dato nos ofrece 
casualmente un punto de coincidencia con el relato de los Evangelios en 
que Jesus sana a la suegra de Pedro (Marcos 1:30-31). En ocasiones Pa¬ 
blo cita dichos de Jesus, algunos de los cuales consideraremos con mayor 
detalle mas adelante. 

A pesar de que Pablo no cita literalmente los dichos de Jesus, se re¬ 
vela como buen conocedor de lo esencial de la mayor parte de ellos. Solo 
tenemos que comparar con el sermon del monte la seccion etica de la 
epi'stola a los Romanos (12:1-15:7), donde Pablo expone las implicacio- 
nes practicas del Evangelio en las vidas de los creyentes, para descubrir 
hasta que punto estaba el apostol influenciado por las ensenanzas de su 
maestro. Ademas, en esta seccion y en todos sus escritos, el principal ar- 
gumento de Pablo para sus instrucciones eticas es el ejemplo de Jesus. Por 
otra parte, el caracter de Jesus segun se describe en los Evangelios es com- 
pletamente affn al que presenta Pablo. Cuando Pablo habla de “la manse- 
dumbre y ternura de Cristo” (2 Corintios 10:1) estas palabras nos recuer- 
dan a las que expresara Jesus mismo segun el Evangelio de Mateo cuando 
dijo que era “manso y humilde de corazon” (Mateo 11:29). El Jesus de los 
Evangelios que se niega a sf mismo es el mismo del que Pablo dice que 
“no se agrado a si mismo”. Y de la misma manera que Jesus desafia a sus 
seguidores en los Evangelios a negarse a sf mismos, tambien el apostol 
insiste en nuestro deber como seguidores de Cristo: debemos “soportar las 
flaquezas de los debiles y no agradarnos a nosotros mismos” (Romanos 
15:1). La invitacion de Pablo a sus amigos filipenses para que tuvieran el 
mismo sentir que hubo en “Cristo Jesus” quien tomo “forma de siervo” 
(Filipenses 2:5-7), nos lleva a pensar en las palabras de Jesus en la ultima 



La nueva perspectiva I 113 


cena cuando dijo: “Mas yo estoy entre vosotros como el que sirve” (Lucas 
22:27), o cuando, en la misma ocasion y segun el Evangelio de Juan, llevo 
a cabo la humilde accion de lavar los pies de sus disci'pulos (Juan 13:3 ss.). 

Resumiendo, vemos claramente que lo que Pablo dice respecto a la 
vida y ensenanzas del Jesus historico coincide perfectamente con lo que 
sabemos de el por el resto del Nuevo Testamento y sobre todo por los 
cuatro Evangelios. Pablo se esfuerza por todos los medios en dejar claro 
que el Evangelio que predica se apoya en los mismos hechos que el men- 
saje que predican los demas apostoles (1 Corintios 15:11). Es una afirma- 
cion aun mas sugerente si tenemos en cuenta que Pablo no participo del 
ministerio terrenal de Jesus ni estuvo con los primeros apostoles, y que, de 
hecho, afirmo energicamente su independencia de estos ultimos (Galatas 
1:11 ss.; 2:6). 

A1 mismo tiempo, existen hechos muy conocidos de Jesus que ja¬ 
mas hubieramos podido conocer a partir de las cartas de Pablo, como por 
ejemplo que solia ensenar en parabolas, que sanaba a los enfermos y que 
hizo otras “senales”. Por sus cartas nada hubieramos sabido de su bautis- 
mo, ni de su tentacion, ni de su ministerio en Galilea, ni del momento 
decisivo de Cesarea de Filipos, ni de la transfiguration ni tampoco de su 
viaje a Jerusalem Aunque en sus escritos encontramos claras y reiteradas 
referencias a la crucifixion de Jesus, nada sabriamos por medio de ellos 
acerca de las circunstancias que la produjeron. 


2. La nueva perspectiva 

Que la venida de Cristo supuso un hito en la historia de la salvation 
es un hecho que asumen por igual tanto Pablo como los evangelistas. Se¬ 
gun Marcos, Jesus inauguro su ministerio en Galilea con las palabras: “El 
tiempo se ha cumplido, y el reino de Dios se ha acercado” (Marcos 1:15). 
Segun Pablo, “cuando vino el cumplimiento del tiempo, Dios envio a su 
Hijo ... a fin de que recibiesemos la adoption de hijos” (Galatas 4:4-5). 
La esencia de ambos anuncios es esencialmente la misma, aunque la pers¬ 
pectiva es diferente: la crucifixion y la resurrection ya han tenido lugar, y 
el predicador se ha convertido en mensaje. 2 Tal cambio de perspectiva se 
anticipa en la ensenanza de Jesus. Aunque mediante su propio ministerio 


2 Vease A. Schweitzer, The Mysticism of Paul the Apostle, E.T. (Londres, 1931), p. 113. En cuanto a 
Jesus y Pablo tenemos que distinguir dos epocas de la fe y no dos tipos de fe como Martin Buber lo 
expreso en el titulo de uno de sus libros Two Types of Faith, E.T. (Londres, 1951). 
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el reino de Dios se habi'a acercado, no se estaba manifestando, sin embar¬ 
go, en toda su plenitud. Hasta el momento de experimentar el “bautismo” 
de su pasion, Jesus era consciente de ciertas restricciones (Lucas 12:50). 
Con su pasion y su triunfo, sin embargo, tales restricciones serian quitadas 
y -como dijo en una ocasion a sus oyentes- algunos vivirian para ver “el 
reino de Dios venido con poder” (Marcos 9:1). 

Para Pablo, esta venida con poder es ya un hecho consumado. Jesus 
fue “declarado Hijo de Dios con poder, segun el Espi'ritu de santidad, por 
la resurrection de entre los muertos” (Romanos 1:4). El poder divino que 
levanto a Jesus de entre los muertos esta ahora obrando en sus seguido- 
res mediante el Espi'ritu que mora en ellos; el mismo Espi'ritu que mora 
en ellos representa la certeza de que la obra de renovation, que tan bien 
comenzo, se completara con exito. Las fuerzas espirituales hostiles que ya 
han perdido su poder, han de ser destruidas; mediante la destruction de 
la muerte, la ultima de tales fuerzas, se dara entrada a la gloriosa era veni- 
dera de la resurreccion (1 Corintios 15:25-26); sin embargo, quienes han 
experimentado la union con Cristo por medio de la fe (2 Corintios 5:5), 
pueden ya, aqui y ahora, experimentar las bendiciones de este periodo por 
medio del Espi'ritu. Pablo dice: “De modo que si alguno esta en Cristo, 
nueva criatura es; las cosas viejas pasaron; he aqui todas son hechas nue- 
vas” (2 Corintios 5:17). 

Este cambio de perspectiva puede verse, por tanto, de dos maneras. En 
su dimension absoluta puede fecharse segun la historia mundial alrededor 
del ano 30 dC.; empi'ricamente, se convierte en experiencia cada vez que al- 
guien llega a estar “en Cristo”; y cuando esto es asi, el modo de ver las cosas 
de las personas cambia de manera radical. “De manera que nosotros de aqui 
en adelante a nadie conocemos segun la came; y aun si a Cristo conocimos 
segun la came, ya no lo conocemos asi” (2 Corintios 5:16). 

Estas palabras han jugado un papel muy importante en gran parte 
del debate acerca de la relation del apostol Pablo con Jesus y de su actitud 
hacia el. <;Que significa este “conocer a Cristo segun la came” que para 
Pablo y sus companeros es ya cosa del pasado? 

Muy pocos -si alguno- siguen hoy la linea que planted Johannes 
Weiss a comienzos del presente siglo XX, que estaba convencido de que 
el lenguaje de Pablo reflejaba “la impresion recibida por el contacto per¬ 
sonal”. Segun el, lo mas probable es que Pablo hubiera visto y oi'do a Jesus 
en Jerusalen durante la ultima semana de su ministerio, y que este seria el 
tipo de conocimiento al que se refiere el apostol en contraste con el nuevo 
conocimiento que habi'a recibido ahora “segun el Espi'ritu”. 3 


3 J. Weiss, Paul and Jesus , E.T. (Londres, 1909), pags. 47 s. 
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El que Pablo hubiera visto u oi'do a Jesus antes de su crucifixion no 
es lo verdaderamente importante en esta cuestion; 4 de lo que se trata es de 
si el lenguaje de 2 Corintios 5:16 puede ser una referenda a un encuentro 
de este tipo con Jesus y a esto las palabras de Rudolf Bultmann responden 
con gran claridad: “tan solo la fantasia puede llevar a alguien a entender 
2 Corintios 5:16 en el sentido de que el apostol hubiera llegado incluso 
a ver a Jesus o hubiera sido por el impresionado.” 5 Sin embargo, la propia 
interpretation del profesor Bultmann solo puede entenderse a partir del 
texto cuando antes se le ha impuesto al texto. Para el, el conocimiento de 
Cristo “segun la carne” que Pablo desprecia significa esencialmente inte¬ 
rns en el Jesus historico: “Es ilegitimo ir tras el kerigma, usandolo como 
‘fuente’ para la reconstruction de un ‘Jesus historico’ con ‘conciencia me- 
sianica’... el resultado de esto seria unicamente un ‘Cristo segun la carne’ 
que ya no existe”. 6 

Esta postura esta tan extendida, sobre todo en Alemania (probable- 
mente por la influencia de Bultmann) que, hoy en dia, a todos nos resul¬ 
tan familiares afirmaciones como esta: “Pablo no tenia interes en el Jesus 
historico (2 Corintios 5:16 (;!)”. Sin embargo, el argumento que se pre- 
senta con esta referenda a 2 Corintios 5:16 y que se apoya con signos de 
exclamation, aunque en un sentido pueda tener cierta validez, nada tiene 
que ver con lo que Pablo esta diciendo en este texto. Menos aun preten- 
de el apostol desprestigiar el conocimiento de Jesus que disfrutaron los 
doce durante su ministerio con el Senor en comparacion con su propio 
conocimiento presente del Senor exaltado. 7 Con todas las diferencias que 
pudiera haber entre Pablo y los doce, ellos, igual que el, estaban ahora “en 
Cristo”; igual que el, ellos tambien tenian ahora el Espiritu, como el pro¬ 
pio Pablo reconocia. El contraste que el apostol esta estableciendo es el 
de su actitud anterior hacia Cristo (y hacia el mundo en general) y la que 
tiene ahora que esta “en Cristo”. 

Surge aun otra pregunta. Cuando Pablo habla de su conocimien¬ 
to anterior de Cristo “segun la carne”, <jse refiere a su conception an¬ 
terior del Mesias que ahora se ha visto radicalmente cambiada al reco- 
nocer al Mesias en Jesus?, <jo es una referenda a su antigua hostilidad 


4 Que realmente le vio podria considerarse probable si aceptamos la teoria de W.C. van Unnik 
en Tarsus or Jerusalem E.T. (Londres, 1962) en el sentido que Jerusalen era la ciudad donde Pablo 
credo y fue educado. 

5 R. Bultmann, “Paul”, E.T. en Existence and Faith (Londres 1964), p. 133. 

6 R. Bultmann, “The Significance of the Historical Jesus for the Theology of Paul”, E.T. en Faith 
and Understanding , I (Londres, 1966), p. 241. Vease H.J. Schoeps, Paul, E.T. (Londres, 1961), 
pags. 57, 72, 79. 

7 Vease S.G.F. Brandon, Jesus and the Eealots (Manchester, 1967), p. 183. 
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contra Jesus de Nazaret y sus seguidores, hostilidad que ahora ha sido 
sustituida por el amor? 

Lo que probablemente quiere decir es que su concepto anterior del 
Mesi'as era “mundano” y erroneo; ahora que ha aprendido a identificar al 
Mesi'as con el Jesus crucificado y resucitado, su entendimiento del Mesi'as 
ha sufrido una revolution. Su conception del Mesi'as deriva ahora todos 
sus rasgos de la persona de Jesus. 

Esto es exactamente lo contrario de lo que propone William Wrede 
segun el cual Pablo tenia una idea anterior del Mesi'as como “ser supra- 
mundano y divino”, que habria retenido tras su conversion. Ni tenia co- 
nocimiento del Jesus historico y su autentico mensaje, ni le interesaba; sin 
embargo, movido por su experiencia del camino de Damasco, transfirio 
al Jesus de su vision todas las cualidades que hasta aquel momento habia 
atribuido a su Mesi'as ideal. 8 Al contrario, cuando su experiencia del cami¬ 
no de Damasco le demostro al apostol que Jesus era Senor y Mesi'as, des- 
carto desde entonces de su consideration al “Cristo” que habia conocido 
previamente “segun la carne”. De igual modo, su valoracion del Jesus his¬ 
torico, sufrio tambien, por supuesto, una revolution, aunque esto no sea el 
meollo de lo que Pablo tenia en mente en 2 Corintios 5:16. 

Puesto que tanto su primer encuentro con el Senor como su con- 
tinua experiencia de el dejaron en el apostol la impresion de Jesus como 
Senor resucitado, este aspecto se convirtio en elemento primordial de su 
conciencia. Sin embargo, el Jesus resucitado, con quien comenzo a gozar 
una relation inmediata, era para Pablo el mismo Jesus historico con el 
cual no habia tenido tal relation. Esta puede ser, quiza, la razon del orden 
de las palabras de su expresion caracteristica “Cristo Jesus”: el Cristo en- 
tronizado que es al mismo tiempo el Jesus crucificado. 


3. La tradicion de los Evangelios 

La relation inmediata con el Senor resucitado que Pablo establece a 
partir de su conversion forma la base de su evangelio como revelation di¬ 
recta, tal como lo expresa en Galatas 1:12. Por otro lado, cuando el apos¬ 
tol habia de su evangelio como tradition que “recibe” de aquellos que eran 
“en Cristo” antes que el, esta hablando de un mensaje que comienza con 


8 Vease W. Wrede, Paul , E.T. (Londres, 1907), pags. 147 ss. Wrede contradice aqui rotundamente 
a J. Wellhausen, A. Harnack y a otros contemporaneos que mantuvieron la tesis de que Pablo era 
quien mejor entendio la esencia del mensaje de Jesucristo. 
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el Jesus historico. A1 margen de cualquier otra dimension que pueda reco- 
nocerse en la predication del Jesus crucificado que esta a la vanguardia de 
la “tradicion”, su crucifixion le arraiga firmemente en la historia. 

Una muestra de esta “tradicion” la encontramos en el relato de la insti¬ 
tution de la Santa Cena por parte de Jesus durante “la noche que fue entre- 
gado” (1 Corintios 11:23-25) Pablo les recuerda a los cristianos de Corintio 
algo que les habia “entregado” durante el periodo del establecimiento de la 
iglesia cinco anos antes. Su narration se remonta en ultima instancia a la 
misma fuente de information que Marcos 14:22-25, aunque se trate aqui 
de una linea de transmision independiente. La narrativa de Pablo, aun en 
su forma escrita, es 10 anos mas antigua que la de Marcos; aun asf, es po- 
sible que Marcos preserve algunos rasgos mas antiguos. Cuando Jesus dice 
en Marcos 14:25: “No bebere mas del fruto de la vid, hasta aquel dfa en que 
lo beba nuevo en el reino de Dios” sus palabras se pueden resumir y para- 
frasear con las propias palabras de Pablo en 1 Corintios 11:26: “hasta que 
el venga”. De nuevo hay algunos aspectos de la narrativa de Pablo como la 
orden: “haced esto en memoria de mi”, que son similares a la version mas 
larga de Lucas 22:17-20; esto constituye un problema textual interesante 
con implicaciones sobre los origenes de la Santa Cena, que no tienen, sin 
embargo, mayor relevancia para lo que venimos considerando. La version 
de Pablo era probablemente la que circulaba en las comunidades donde dis- 
fruto de la comunion cristiana en un comienzo. Puesto que relata lo que “el 
Senor Jesus” hizo y dijo, se trata de una tradicion que, en el ultimo analisis, 
habia sido “recibida de boca del Senor” y que, como tal, habia sido ensenada 
por Pablo a sus convertidos. Lo esencial de la narrativa se habria preservado 
con muy pocos cambios puesto que se repetia continuamente en las reunio- 
nes de las iglesias todas las veces que comi'an “este pan o bebi'an esta copa”, 
juntamente con la historia de la pasion en su totalidad: “... la muerte del 
Senor anunciais”, dice Pablo (versiculo 26) . 9 

Esta repeticion de la historia de la pasion durante las celebraciones 
de la Santa Cena no fue la unica razon por la que esta adquirio desde el 
principio una forma estable y definida, tambien su repeticion durante la 
proclamation del Evangelio jugo en ello un papel relevante. Segun Pa¬ 
blo, Cristo habia sido “presentado... claramente como crucificado” ante sus 
ojos (Galatas 3:1) cuando les fue predicado el Evangelio, y de igual mane- 
ra en tales ocasiones Cristo habia sido predicado como el que “resucito de 
los muertos” (1 Corintios 15:12). 


9 Para una consideracion mas detallada del entendimiento que tenia Pablo de la Santa Cena, veanse 
pags. 272 y ss. 
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Es evidente que esta predication de Cristo como crucificado y resu- 
citado era parte de la tradition que Pablo compartia con los demas apos- 
toles, como ya se ha dicho de su resumen de las apariciones de Jesus tras 
su resurrection que encontramos en 1 Corintios 15:3-11. 10 Aparte de eso, 
la tumba vaci'a y las apariciones del Jesus resucitado marcan la transition 
entre el Jesus historico y el Cristo exaltado; el evangelio de Pablo como 
tradition salva cualquier abismo que pudiera existir entre ambos porque 
los mantiene dentro de su perspectiva al tiempo que afirma su continui- 
dad e identidad. 


4. La ensenanza de Jesus 

Un aspecto que muestra la dependencia de Pablo de las ensenanzas 
de Jesus es la relation que se observa entre el mensaje de las parabolas de 
Jesus y la doctrina de la justification por la fe de Pablo. 

El que la salvation habia que buscarla en Jesucristo era algo que tan- 
to Pablo como sus oponentes judaizantes hubieran suscrito igualmente. 
Puede que hubieran podido ponerse de acuerdo incluso en el hecho de 
que la salvation se encontraba unicamente en el. Sin embargo, la cuestion 
crucial era bajo que condiciones podia conseguirse esta salvation que es- 
taba solo en Cristo. No habia dudas de que Jesus no habia concedido mu- 
cha importancia a las tradiciones de los ancianos, 11 pero cuando de lo que 
se trataba era de la admision de los gentiles a la comunion de los discipu- 
los la pregunta era ^podia Pablo o cualquier otro citar una sola palabra de 
Jesus en el sentido de que pudiera prescindirse de la circuncision? (De he¬ 
cho, cuando examinamos la importancia que tuvo el asunto de la circun¬ 
cision en el desarrollo de la iglesia primitiva, llama la atencion la ausencia 
de cualquier intento de encontrar alguna palabra acreditada del Senor que 
uno u otro grupo hubiera podido utilizar en su favor). Pablo podria haber 
apelado al espiritu de la ensenanza de Jesus o -como de hecho lo hizo- a 
las implicaciones logicas del Evangelio, 12 pero las personas del tipo de sus 
oponentes no se conformarian con algo que no fuera la autoridad de una 
palabra literal de parte del Senor, algo que pudiera situarse en su capitulo 
y versiculo correspondientes; y tal testimonio no podia conseguirse. 


10 Veanse pags 52 y s., 79 y ss. 

11 Marcos 7:1-23. 

12 Galatas 3:2-5; 4:4-7, etc. 
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A diecinueve siglos de los acontecimientos y a pesar de nuestra ig- 
norancia de muchos elementos de la situacion bien conocidos por sus 
protagonistas, podemos presentar, posiblemente, un argumento objetivo 
en defensa de la afirmacion de Pablo en el sentido de que el mensaje que 
predicaba era el autentico Evangelio de Jesucristo. El argumento es el si- 
guiente: dos de las cosas en las que Pablo insistio primordialmente -que 
la salvacion es por la gracia de Dios y que la fe es el medio por el que los 
hombres la hacen suya- se ven acentuadas claramente y en repetidas oca- 
siones en el ministerio de Jesus y particularmente en sus parabolas, y ello 
al margen del estrato de la tradicion que estudiemos. Cuando reflexio- 
namos respecto a la practica ausencia de evidencia en las cartas de Pablo 
de que el apostol conoci'a las parabolas de Jesus, 13 podemos preguntarnos 
como se las arreglo el apostol para discernir de una forma tan exacta el 
corazon del mensaje de su maestro. Podemos sospechar que tal discerni- 
miento estaba implicito en la “revelacion de Jesucristo” que, segun el, fue 
la esencia de su experiencia de conversion. 

Las respuestas de fe merecieron frecuentemente la aprobacion de Je¬ 
sus, incluso a veces una aprobacion sorprendida, cuando tales respuestas 
vem'an de parte de un gentil, 14 y eran tambien una manera segura de re- 
cibir su ayuda y bendicion. Por otra parte, ante la incredulidad, Jesus no 
podia llevar a cabo sus obras de misericordia y poder. 15 Su deseo era en- 
contrar “fe como un grano de mostaza”, 16 pero muchas veces la busco en 
vano, incluso entre sus propios discipulos. 

Respecto a la ensenanza de las parabolas, nuestro argumento puede 
ilustrarse con dos de ellas que pertenecen a dos lineas muy diferentes de la 
tradicion: el material especial de Lucas y el de Mateo. 

En la parabola lucana del Hijo Prodigo (Lucas 15:11-32), el padre 
hubiera podido tomar unas medidas distintas para rehabilitar a su hijo 
menor de las que Jesus nos describe -otorgandoles su aprobacion- en la 
parabola. Cuando la oveja negra de la familia volvio a casa avergonzado, el 
padre -movido por su corazon paternal- habria podido darle una segun- 
da oportunidad; tras escuchar con atencion sus palabras largamente en- 
sayadas podria haberle dicho: “todo esto esta muy bien, jovencito; es facil 


13 La descripcion del Evangelio en Colosenses 1:6 como algo que “lleva fruto y crece tambien en 
vosotros ...” se ha considerado como un eco de la parabola del sembrador (Marcos 4:8). 

14 Cf. Mateo 8:10 y Lucas 7:9. 

15 Cf. Marcos 6:5 y Mateo 13:58. 

16 Mateo 17:20; Lucas 17:6. 
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decir palabras bonitas. Si de verdad hablas en serio, pon manos a la obra: 
demuestra tu seriedad trabajando como nunca antes lo has hecho; si lo 
haces te ganaras nuestra aceptacion. Pero tienes que dar pruebas. Esto no 
puede quedar como si no hubiese pasado nada.” Esta hubiera sido ya una 
propuesta generosa. Podria haber tenido efectos muy provechosos para 
el muchacho, y aun el hermano mayor hubiera estado satisfecho con tal 
tiempo de prueba. Pero ni Jesus ni Pablo conciben de este modo la gracia 
divina. Dios no pone a prueba durante un tiempo a los pecadores arre- 
pentidos para ver como van las cosas, sino que les da una bienvenida sin 
reservas y les otorga todos los privilegios de hijos legi'timos. Para Jesus y 
para Pablo la iniciativa siempre esta en la gracia divina. Siempre es Dios 
quien otorga la reconciliacion o la redencion; los hombres sencillamente 
las reciben. “Hazme como uno de tus jornaleros” -dice el prodigo a su pa¬ 
dre-, pero el padre habla de el en terminos de: “este mi hijo”. Y Pablo dice 
lo mismo: “Asi que ya no eres esclavo, sino hijo; y si hijo, tambien herede- 
ro de Dios por medio de Cristo” (Galatas 4:7). 

En la parabola de los trabajadores de la vina del Evangelio de Ma¬ 
teo (20:1-16), los trabajadores contratados en ultimo lugar no discutieron 
con el patron lo que iban a cobrar. Si un denario era la justa paga de un 
di'a de trabajo, los que solamente trabajaron una hora esperarian, con toda 
probabilidad, una pequena fraccion de este importe; habian aceptado la 
propuesta del patron de darles “lo que sea justo” y llegado el momento 
recibieron un denario, como aquellos que habian trabajado todo el dia. La 
gracia de Dios no es algo que se imparte segun los meritos personates de 
cada uno. Tal como nos dice T. W. Manson, existia una moneda cuyo va¬ 
lor equivalia a la duodecima parte de un denario. Tal moneda “Se llama- 
ba pondion. Sin embargo, cuando se trata del amor divino, no existe nada 
equivalente a su duodecima parte.” 17 

Esto esta por completo en linea con la concepcion que tenia Pablo 
del Evangelio. Si la ley es el fundamento de la aceptacion del hombre 
por parte de Dios, entonces los pormenores de los meritos y demeritos 
de cada uno tienen una relevancia primordial. Pero las grandes bendicio- 
nes del Evangelio llegaron a los convertidos gentiles de Pablo -como ellos 
sabian perfectamente-, no por las obras de la ley, sino como respuesta a 


17 T. W. Manson, The Sayings of Jesus (Londres, 2 a ed., 1949), p. 220. No deberia pasar 
desapercibido que en algunas partes del material particular de Mateo encontramos un acento muy 
diferente; acento que en opinion de algunos comentaristas, podria incluso apuntar a una linea anti- 
paulina de Mateo, como por ejemplo la critica que aparece en Mateo 5:19 de aquel que “quebrante 
uno de estos mandamientos muy pequenos, y asf ensene a los hombres” (respecto a este punto vease 
la obra de T.W. Manson, The Sayings of Jesus, pags. 25, 154). 
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la fe: una fe que actua por el amor. 18 Y cuando hablamos en terminos de 
amor, nos encontramos en un terreno en que la ley queda excluida. 

En su libro Paulus und Jesus , 19 Eberhard Jiingel elabora una compa- 
racion entre la doctrina paulina de la justificacion por la fe y la procla- 
macion del Reino de Dios por parte de Jesus. En este trabajo, el autor 
insiste en que el reino de Dios encuentra su expresion particularmente en 
las parabolas de Jesus y que la reaccion de las personas ante las parabo¬ 
las representa su reaccion ante el reino de Dios. La ensenanza de Jesus 
mediante las parabolas es mucho mas que mera ensenanza; segun Ernst 
Fuchs 20 -profesor de Jiingel-, se trata de un “acontecimiento lingui'stico”, 
un Sprachereignis, en su propia terminologia. Es decir, que la ensenanza 
en parabolas es en si misma un acontecimiento que confronta a la perso¬ 
na y la desafia a que de una respuesta positiva a las exigencias del reino 
de Dios. Igual que Fuchs, Jiingel ve en las parabolas el testimonio cris- 
tologico que Jesus da de si mismo, aunque de manera velada. Durante su 
ministerio terrenal, las acciones y ensenanzas de Jesus representaban un 
comentario vivo de las parabolas, suficiente para transmitir su significado 
a los que respondi'an en fe; mas tarde, la iglesia creyo necesario aportar su 
propio comentario verbal. La nota escatologica que se percibe en las pa¬ 
rabolas se oye tambien en la ensenanza de Pablo de la justificacion por la 
fe. En Galatas 3:24-26 Pablo dice: “De manera que la ley ha sido nuestro 
ayo, para llevarnos a Cristo, a fin de que fuesemos justificados por la fe. 
Pero venida la fe, ya no estamos bajo ayo, pues todos sois hijos de Dios 
por la fe en Cristo Jesus”. En otras palabras y tal como se lo expresa a los 
romanos: “el fin de la ley es Cristo, para justicia a todo aquel que cree” 
(Romanos 10:4). 21 Jiingel vincula el “fin ( telos ) de la ley” al hecho que en 
Cristo ha llegado el eschaton. Tanto en la ensenanza de Jesus como en la 
de Pablo, Jiingel encuentra la misma relacion entre escatologia e historia, 
el mismo acento respecto al fin de la ley y la misma demanda de fe. La 
diferencia radica en el hecho de que el eschaton , que para Jesus estaba en el 
futuro inmediato, para Pablo ya habia llegado. 

Seria mas exacto decir que, para Pablo, el periodo que le toco vivir 
no era todavia el eschaton o telos absoluto (vease 1 Corintios 15:24), sino su 
umbral: aquel periodo “entre los tiempos” en que la presencia del Espiritu 


18 Galatas 3:2.5; 5:6. 

19 E. Jiingel, Paulus und Jesus (Tubinga, 1962). 

20 Vease E. Fuchs, Studies of the Historical Jesus E.T. (Londres, 1964), pags. 125s; vease tambien la 
publicacion similar Wortgeschehen (“evento linguistico”), The Nature of Faith , E.T. (Londres, 1966), 
pags. 182ss. 

21 Vease pags. 224 y ss. 
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en el pueblo de Cristo le confirma su estatus y herencia como hijos de 
Dios (Galatas 4:6). “Por el Espi'ritu aguardamos por fe la esperanza de la 
justicia (Galatas 5:5)”. Sin embargo, con la venida de Cristo y el cumpli- 
miento de su obra redentora, el tiempo de la ley ha llegado a su fin para el 
pueblo de Dios. 

Cuando Pablo se refiere a Cristo como “el fin de la ley”, esta expre- 
sando lo que es una reflexion teologica. Pero este juicio lo basaba en so- 
lidos hechos historicos: muchos de los companeros fariseos de Pablo que 
debatieron con Jesus durante su ministerio debieron darse cuenta de que, 
en la practica, su conducta y ensenanza entranaban “el fin de la ley”; y ello, 
no tan solo por su rechazo de las tradiciones orales, sino tambien por la 
soberam'a con que trataba elementos de la ley escrita tales como la ins- 
titucion del di'a de reposo y las regulaciones alimentarias. Cierto es que 
Jesus no parece haberse pronunciado respecto al tema de la circuncision. 
Sin embargo, al considerar el modo en que relaciono la ley en su totalidad 
con las exigencias basicas del amor a Dios y al projimo, insistiendo en la 
singular importancia de la devocion de corazon, “la verdad en lo mtimo,” 
justicia, misericordia y fe, 22 se impone la conclusion de que para Jesus, la 
circuncision no estaba entre las cosas mas importantes de la ley. Si no nos 
ha llegado ninguna palabra suya sobre este tema (aparte del secundario 
argumento ad hominem durante el debate sobre el dia de reposo de Juan 
7:22-23), es simplemente porque este asunto no se suscito en las circuns- 
tancias de su ministerio. Sin embargo, cuando si surgio, mas adelante, en 
el contexto de la mision gentil, es dificil negar que la postura que adopto 
Pablo fue acorde con la actitud general de Jesus respecto a los aspectos 
externos de la religion. 

Igual que Jesus, Pablo horrorizo tambien a quienes se tem'an por 
custodios de la ley de Israel por su insistencia en tratarla como simple 
medio para alcanzar un fin y no como un fin en si misma; les descon- 
certaba su negativa en permitir que los beatos de su tiempo buscaran 
su seguridad ante Dios en su propia devocion, el derribo de toda ba- 
rrera en el nombre de un Dios que “justifica al impio” (Romanos 4:5); 
su proclamacion de un mensaje de buenas nuevas para los destituidos 
les escandalizaba. En todas estas cosas, Pablo entendio la esencia de las 
ensenanzas de Cristo con una claridad mucho mayor que la mayoria de 
sus contemporaneos. 


22 Mateo 23:23; cf. Lucas 11:42. 
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5. Otras coineidencias seeundarias 

Pero, en las epi'stolas de Pablo existen otros pasajes de caracter se- 
cundario que estan vinculados con expresiones de Jesus registradas en 
los Evangelios. 

En 1904 Arnold Resch crei'a haber encontrado 925 alusiones a los 
Evangelios en nueve de las epi'stolas paulinas, junto con 133 en Efesios 
y otras 100 en las epi'stolas pastorales. 23 A1 otro extremo de esta posicion 
tenemos a Rudolf Bultmann afirmando que “la ensenanza del Jesus his- 
torico no desempena papel alguno, o practicamente ninguno, en la lite- 
ratura paulina, (ni -anade- en la de Juan).” 24 Concede que Pablo puede 
hacerse eco de alguna declaracion del Senor en las secciones exhortato- 
rias de sus epi'stolas, 25 y reconoce dos de tales afirmaciones en algunas de 
las reglas para la vida de la iglesia (1 Corintios 7:10-11; 9:14). Bultmann 
dice ademas: 

La tradicion de la iglesia de Jerusalen esta -al menos en esencia- tras 
la “palabra del Senor” respecto a la parousia y la resurreccion que en- 
contramos en 1 Tesalonicenses 4:15-17; no obstante, no es seguro si 
Pablo esta citando aquf palabras transmitidas por la tradicion o si se 
refiere a una revelacion que le fue dada por el Senor exaltado. 26 

Aqui hemos de compartir la cautela del profesor Bultmann. Sin em¬ 
bargo, las dos citas de la ensenanza de Jesus en las pautas paulinas para la 
vida eclesial merecen un examen mas minucioso. 

(a) Divorcio y nuevo matrimonio. Al responder las preguntas de los 
corintios sobre el matrimonio, Pablo cita la ensenanza de Jesus sobre el 
divorcio como autoritativa para sus seguidores. “Pero a los que estan uni- 
dos en matrimonio, mando, no yo, sino el Senor: que la mujer no se se- 
pare del marido; y si se separa, quedese sin casar, o reconciliese con su 
marido; y que el marido no abandone a su mujer” (1 Corintios 7:10-11). 


23 A. Resch, Der Paulinismus und die Logia Jesu = Texte und Untersuchungen 27 (Leipzig, 1904). Este 
autor identified tambien 64 dichos de Jesus en los discursos paulinos de los Hechos; sin embargo, 
la credibilidad de sus afirmaciones queda empanada por su pretension de haber encontrado en las 
cartas de Pablo docenas de dichos de Jesus que no se mencionan en ningun otro lugar. Todos somos 
capaces de reconocer “la fe que mueve montanas” de 1 Corintios 13:2 como una referencia a Marcos 
11:23 o Mateo 17:20, pero es dificil encontrar expresiones dominicales tan claramente reconocibles. 

24 R. Bultmann, Theology of the New Testament , E.T., I (Londres, 1952), p. 35. 

25 Por ejemplo Romanos 12:14 (Mateo 5:44); 13:9.10 (Marcos 12:31); 16:19 (Mateo 10:16); 1 
Corintios 13:2 (Marcos 11:23) Theology of the New Testament , i, pags. 188s. 

26 Theology of the New Testament , i. pags. 188 y ss. 
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Aunque no es una cita literal de sus palabras, su relacion con Marcos 
10:2 y ss. es obvia. Cuando le preguntaron a Jesus si al hombre le esta- 
ba permitido divorciarse de su esposa por cualquier causa, en referencia a 
Deuteronomio 24:1-4, el Senor se remonto a la historia de la creacion del 
hombre y a la institucion del matrimonio (Genesis 1:27; 2:24) para con- 
cluir: “Por tanto, lo que Dios junto, no lo separe el hombre.” 27 Pero las pa¬ 
labras de Pablo se refieren mas especi'ficamente a la mas rotunda respues- 
ta que Jesus dio a sus disci'pulos cuando estos le pidieron una explicacion 
mas completa del asunto: “Cualquiera que repudia a su mujer y se casa 
con otra, comete adulterio contra ella; y si la mujer repudia a su marido y 
se casa con otro, comete adulterio” (Marcos 10:11-12). 

No es necesario detenernos a considerar si las palabras respecto a la 
iniciativa de la mujer en los tramites del divorcio representan una adicion 
posterior que se hizo a la luz de las circunstancias concretas de la mision 
entre los gentiles o si se refiere, como yo sospecho, al caso de Herodi'as, 
un escandalo de dominio publico durante el ministerio de Jesus en Ga- 
lilea. 28 Llama la atencion que Pablo (en el nombre del Senor) prohiba a 
la mujer separarse de su marido antes de prohibir al marido separarse de 
su esposa. Tal vez, este orden veni'a ya impuesto por la manera en que 
los corintios habian formulado su pregunta. “^Puede una mujer cristiana 
separarse de su esposo?” No, no puede; su deber es seguir viviendo con el 
como esposa suya. “^Y si ya se hubiera separado?” En tal caso ha de seguir 
sin casarse o reconciliarse con su esposo. Quiza el motivo de la separacion 
habia sido el hastio de la vida de casada (o al menos de la vida de casada 
con su marido). Podia seguir asi, pero si encontraba dificil mantener la 
abstinencia, la posibilidad de casarse con otra persona quedaba fuera de 
toda consideration. En tal caso debia volver con su anterior esposo. Des¬ 
pues de tratar esta cuestion que era, posiblemente, la mas importante para 
los corintios, Pablo repite la esencia de la ensenanza de Jesus al respecto: 
el marido no debe separarse de su esposa. 29 

(b) El obrero es digno de su salario. Los creyentes de Corinto no podian 
entender la razon por la que Pablo se negaba a aceptar el apoyo economico 
de ellos, pero si lo aceptaba -y ellos lo sabian- de otras iglesias; una de las 
razones de este comportamiento hay que buscarla en sus sospechas de que, 
caso de aceptar ayuda economica de la iglesia de Corinto, sus oponentes 


27 Gr.: xoridsein , el mismo verbo que se usa en voz pasiva en 1 Corintios 7:10 , no se separe ... 
(xoriszenai)” 

28 Vease F. F. Bruce, New Testament History (Londres, 2 a ed., 1971), pp 26s. 

29 Corresponde a pags. 315 y ss. 
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utilizarian este hecho para acusarle de motivos materialistas; pero tambien 
este proceder foe tergiversado: puesto que no queria aceptar dinero algu- 
no, sus opositores argumentaron que esto revelaba su propia inseguridad 
respecto a su status de apostol; segun ellos, Pablo no estaba seguro de su 
derecho a un privilegio que Pedro y los demas apostoles, junto con los her- 
manos de Jesus, si disfrutaban: el derecho de ser sostenidos por quienes 
recibi'an el beneficio de su ministerio. A todo esto, Pablo responde enfa- 
ticamente que el es apostol en el sentido mas completo de la palabra -la 
existencia misma de la iglesia de Corinto era prueba de ello- y que, evi- 
dentemente, tern'a derecho a ser sostenido por sus convertidos, pero que 
habi'a tornado la libre decision de no hacer uso de tal privilegio. Pablo de- 
muestra que, efectivamente, se trata de un derecho que se desprende tanto 
de las leyes naturales como de la divina, pero de manera especial senalando 
que fue nada menos que “el Senor [quien] ordeno a los que anuncian el 
evangelio, que vivan del evangelio” (1 Corintios 9:14). Este “mandamien- 
to” aparece en los Evangelios en la “comision” a los doce en Mateo 10:10 
expresado con las palabras: “El obrero es digno de su alimento”, y en la co¬ 
mision a los setenta en Lucas 10:7: “El obrero es digno de su salario”. 30 De 
estas dos formas, la ultima es la que mas se asemeja en su sentido al “man- 
damiento” que menciona Pablo. En ningun lugar se sugiere que no estaba 
dispuesto a comer en casa de sus amigos de Corinto. Lo que declinaba, por 
tanto, no era alimentos, sino salario', es decir, un pago monetario. 

En un estudio reciente y muy interesante, el Dr. David Dungan 
examina con bastante detalle las razones por las que Pablo, citando este 
“mandamiento” del Senor, lo desobedece, sin embargo, deliberadamente. 
El Dr. Dungan llega a la conclusion de que, o bien Pablo mismo “con- 
virtio, desde el principio, esta regia en un simple permiso”, que cada uno 
podia o no aplicar en su caso concreto, o por el contrario, “sencillamente 
habi'a heredado esta alteracion hecha ya anteriormente”. En ambos casos, 
“este cambio se fundamenta en el descubrimiento de que tal regia no se 
podia aplicar en cualquier situacion”. 31 Habria que decir, mas bien, que 
esta “regia” tuvo desde su inicio el caracter de “permiso”. Pablo credo en 
la creencia de que la ensenanza de la ley no deberia convertirse en una 
fuente de ingresos o de enriquecimiento personal. “Quien usa la corona de 
la Torah de forma mundana perecera”, dijo Hillel; 32 por esto Pablo -fuera 


30 El “alimento” en Mateo es trophe, mientras el “salario” de Lucas es misthos. El mandamiento de 
Lucas 10:7 se cita literalmente en el contexto similar de 1 Timoteo 5:18. 

31 D. L. Dungan, The Sayings of Jesus in the Churches of Paul (Oxford, 1971), p. 32. 

32 Pirqe Abot 1: 13; 4: 7. (El ultimo pasaje cita tambien la palabra similar de R. Zadok: “No uses la 
corona de la Torah para engrandecerte a ti mismo o para hacer de ella una pala para excavar”. De 
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o no seguidor de Hillel- se ocupaba con sus manos en la fabricacion de 
tiendas. Sin embargo, al mismo tiempo reclamaba para otros este derecho 
que el mismo habia decidido declinar: “El que es ensenado en la palabra, 
haga parti'cipe de toda cosa buena al que lo instruye” (Galatas 6:6). 

Cabe senalar, ademas, que la maxima de Hillel es muy similar al man- 
damiento de Jesus cuando comisiono a los doce, segun el Evangelio de Ma¬ 
teo: “De gracia recibisteis, dad de gracia” (Mateo 10:8). 33 Puede que, si Pablo 
hubiera conocido este mandamiento, lo hubiera citado para justificar su ac- 
titud personal. Aun en sus tratos con otras iglesias le resultaba embarazoso 
aceptar entregas personales de dinero y acusar recibo de ellas. 

(c) Corned lo que os pongan delante. Una de las cuestiones que los 
corintios plantearon a Pablo en la carta que le dirigieron fue la relativa 
al consumo de carne de animales que habi'an sido sacrificados a las di- 
vinidades paganas. Un cristiano con problemas de conciencia respecto a 
este tipo de comida podia excluirla de su casa, pero <jque tenia que hacer 
cuando comia en casa de otra persona? Naturalmente, no cabia esperar 
una respuesta directa a esta cuestion en la ensenanza de Jesus. Tales cir- 
cunstancias solo podian producirse en un contexto gentil. La respuesta 
de Pablo es: “Si algun incredulo os invita, y quereis ir, de todo lo que se 
os ponga delante corned , sin preguntar nada por motivos de conciencia” 
(1 Corintios 10:27). 

Pero incluso aqui tenemos un eco de las palabras de Jesus. Entre las 
instrucciones que da a los setenta en Lucas 10:8, Jesus dice: “En cualquier 
ciudad donde entreis, y os reciban, corned lo que os pongan delante" ? A Este 
mandate no aparece en las instrucciones que Jesus da a los doce en nin- 
guno de los tres relates, mientras que si lo hace dos veces en sus instruc¬ 
ciones a los setenta aunque en terminos distintos (vease Lucas 10:7.- “Y 
posad en aquella misma casa, comiendo y bebiendo lo que os den”). Se¬ 
gun se declara de manera explicita en Mateo 10:5-6 e implicitamente en 
Marcos 6:7-11 y Lucas 9:1-5, la mision de los doce estaba circunscrita a 
Israel. Sin embargo, la mision de los setenta, que unicamente registra Lu¬ 
cas, se ha considerado a menudo como el embrion de la mas amplia mi¬ 
sion entre los gentiles que despues nos presentara en el segundo volumen 
de su obra. Es interesante notar que el numero “doce” era el de las tribus 


ambos dichos podemos sacar una conclusion: “cualquiera que saque de las palabras de la Torah una 
ganancia personal se encamina a su propia destruccion”). 

33 Esto deja bastante claro que trophe en Mateo 10:10 significa “comida” y excluye el dinero. 

34 En griego esthiete ta paratithemena hymin, que se parece mucho al pan to paratithemenon hymin 
esthtete de 1 Corintios 10:27. 
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de Israel, mientras que “setenta” correspondi'a en la tradicion judi'a al nu- 
mero de las naciones del mundo. 35 

Si estas palabras de Pablo representan una cita de las instrucciones 
de Jesus a los setenta, el apostol estaria generalizando a partir de lo que en 
un principio fue una situacion aislada y que despues paso a ser recurrente. 
Y que tales palabras son realmente una cita de estas instrucciones de Jesus 
-o al menos de la tradicion del cometido que el Senor encomendo a sus 
disci'pulos- parece ser lo mas probable si consideramos su apelacion a esta 
misma tradicion -de la que ya hemos hablado- para defender el principio 
de que el predicador del Evangelio tiene derecho a recibir su sostenimien- 
to del Evangelio. 

(d) Tributo a quien es debido. Las instrucciones de Jesus sobre la cues¬ 
tion del divorcio -que ya hemos examinado- fueron la respuesta a una 
pregunta que le hicieron, segun Marcos 10:2, “para tentarle”. El mismo 
evangelista registra otra pregunta que le fue hecha por motivos similares: 
“Y le enviaron algunos de los fariseos y de los herodianos, para que le sor- 
prendiesen en alguna palabra. Viniendo ellos, le dijeron: Maestro, ...^es li- 
cito dar tributo a Cesar, o no?” (Marcos 12:13,14). 

Pablo trata la cuestion del pago de los impuestos en el controverti- 
do pasaje de Romanos 13:1-7, pero en este caso no invoca la autoridad 
del Senor como cuando habla del divorcio o del sostenimiento de los 
misioneros. Es mas, mientras la respuesta de Jesus a la cuestion del pago 
de los impuestos establece una distincion entre dar a Cesar lo que es de 
Cesar y a Dios lo que es de Dios, Pablo ve en el pago de los impuestos 
a Cesar una forma de honrar a Dios y de darle lo que le corresponde; 
esto es asi porque las autoridades civiles estan al servicio de Dios y, por 
tanto, el desacato a tales autoridades representa desobedecer a Dios. Por 
tanto, dice Pablo: “Pagad a todos lo que debeis: al que tributo, tributo...” 
(Romanos 13:7). 

Aunque en este pasaje Pablo no hace referenda directa a las palabras 
de Jesus, ,mo podria ser que las tuviera en mente? Cuando el apostol dice: 
“Pagad a todos lo que debeis”, esta frase puede ser una generalization de 
la respuesta de Jesus en Marcos 12:17 “dad a Cesar lo que es de Cesar, 


35 Vease A. R. C. Leany, A Commentary on the Gospel according to St. Luke (Londres, 1958), p. 176. 
Por supuesto se estaria indicando un simbolismo diferente si aceptamos la lectura variante “setenta y 
dos”. Vease B. M. Metzger, “Seventy or Seventy-two Disciples ?” en Historical and Literary Studies, 
Pagan, Jewish and Christian (Leiden/ Grand Rapids, 1968), pags. 67ss. 
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y a Dios lo que es de Dios”. 36 Sin embargo, si estas palabras son en ver- 
dad una generalization de la respuesta de Jesus, entonces el apostol estaria 
yendo mucho mas lejos en este caso que en el resto de palabras de Jesus 
que hemos considerado en este capitulo. Una cosa es responder a la pre- 
gunta que parece estar tras Romanos 13:1-7: “^Debian los cristianos de 
Roma y del imperio romano en general, como subditos que eran de Cesar, 
pagar impuestos tanto a el como a sus funcionarios?” La respuesta de Pa¬ 
blo es: “Si, porque Cesar y sus funcionarios ejercen su autoridad de parte 
de Dios y le rinden servicio al mantener la ley y el orden, protegiendo a 
quienes obedecen la ley y juzgando a los delincuentes.” Sin embargo, es 
otra cosa muy distinta, responder a las implicaciones de la pregunta que se 
le planted a Jesus en Jerusalen con el telon de fondo del levantamiento de 
Judas el Galileo del ano 6 dC. y del movimiento rebelde que perpetuo sus 
ideales. Judas y sus seguidores crei'an que el pago de impuestos del pueblo 
de Israel a un rey pagano representaba el reconocimiento de su sobera- 
m'a y constitui'a alta traicion contra Dios. Los que plantearon la pregunta 
a Jesus querian ponerle entre la espada y la pared. Pero Pablo no estaba 
en la misma situacion. Para Pablo el asunto estaba claro y su experiencia 
apostolica le habia deparado repetidas oportunidades para darse cuenta de 
las ventajas del sistema romano. No era tan ingenuo como para creer que 
las autoridades imperiales no iban nunca a actuar contra la voluntad de 
Dios, aprobando leyes que los cristianos tendrian que negarse a cumplir; 
y aunque aqui no plantea esta cuestion, deja claro, sin embargo, que el 
deber de la obediencia a los poderes civiles es una obligation temporal 
que dura tan solo hasta el final de la “noche” actual; cuando llegue el “di'a” 
-que “esta cerca”- se introducira un nuevo orden en el que los santos juz- 
garan al mundo (Romanos 13:12; 1 Corintios 6:2). 


6. La ley de Cristo 

Puede que en la escuela de Gamaliel, Pablo hubiera aprendido que 
toda la ley se sintetizaba en el precepto del amor al projimo. Recordemos 
que en la generation anterior, Hillel habia resumido toda la ley con la 
maxima: “No hagas a los demas lo que a ti mismo no te gusta.” 37 Sin em¬ 
bargo, cuando Pablo habia de sobrellevar los unos las cargas de los otros 
en cumplimiento de la ley de Cristo (Galatas 6:2), es razonable suponer 
que conocia el modo en que Cristo habia aplicado el mandamiento de 


36 En Marcos 12:17 y Romanos 13:7 “dad” es apodote (“devolved”) 

37 TB Shabbat 31 a. 
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Levi'tico 19:18: “amaras a tu projimo como a ti mismo”. Por otra parte, la 
exhortacion del apostol a sobrellevar los unos las cargas de los otros pare- 
ce ser una aplicacion general de sus palabras anteriores: “si alguno fuere 
sorprendido en alguna falta, vosotros que sois espirituales, restauradle con 
espi'ritu de mansedumbre” (Galatas 6:1). Estas palabras recuerdan nota- 
blemente a las que pronunciara Jesus en una serie de pautas para la vida 
en comunidad y que aparecen solamente en el primer Evangelio: “Si tu 
hermano peca 38 contra ti, ve y reprendele estando tu y el solos; si te oyere, 
has ganado a tu hermano” (Mateo 18:15). 

En las exhortaciones a un amor sincere y practico de Romanos 12:9- 
21, encontramos otros detalles de “la ley de Cristo” que, como ya se ha 
mencionado, estan muy cercanos al espi'ritu del sermon del monte. El 
amor a los demas, la empatia y el respeto son cosas que cabe esperar en el 
contexto de la fraternidad cristiana, sin embargo, en esta seccion el apos¬ 
tol insiste en el amor y el perdon hacia los que estan fuera de esta frater¬ 
nidad, y no menos para con enemigos y perseguidores. “Bendecid a los 
que os persiguen; bendecid, y no maldigais” se hace eco de Lucas 6:28: 
“Bendecid a los que os maldicen, y orad por los que os calumnian”. Por 
ello, Pablo, en referenda a su propia conducta puede escribir: "... nos mal¬ 
dicen y bendecimos; padecemos persecucion y la soportamos. Nos difa- 
man, y rogamos ...” (1 Corintios 4:12-13). 

“No pagueis a nadie mal por mal” (Romanos 12:17) destila el mis¬ 
mo espi'ritu que Mateo 5:44 y Lucas 6:27: “Amad a vuestros enemigos, 
bendecid a los que os maldicen”. Lo mismo ocurre con la cita de Prover- 
bios 25:21-22 en Romanos 12:20, donde probablemente sea significativo 
que Pablo omita la ultima parte del original: “Asi que si tu enemigo tu- 
viere hambre, dale de comer; si tuviere sed dale de beber; pues haciendo 
esto, ascuas de fuego amontonaras sobre su cabeza”, pero no anade: “Y 
Yahveh te lo pagara”. El simil de las ascuas de fuego pudo haber significa- 
do primeramente una intensa retribucion, pero en este contexto adquiere 
un significado mas noble: tratad a vuestros enemigos de forma amable, 
porque esto puede hacer que se avergiience de su conducta hostil y llevarle 
al arrepentimiento. En otras palabras: la mejor manera de librarse de un 
enemigo es convertirle en un amigo venciendo “con el bien el mal” (Ro¬ 
manos 12:21). 

Este tema reaparece en Romanos 13:8-10, tras las palabras de Pablo 
respecto al deber de los cristianos para con la autoridad civil. Tras decir 


38 Las palabras “contra ti” (eis se) despues de “peca” ( hamartese ) probablemente deban omitirse. 



130 I Pablo v el Jesus historieo 


en referenda a tales autoridades: “Pagad a todos lo que debeis ... al que 
honra, honra”, el apostol sigue en terminos mas generates: “no debais a 
nadie nada, sino el amaros unos a otros; porque el que ama al projimo, ha 
cumplido la ley” (Romanos 13:8). Esto lo apoya con la cita de Levi'tico 
19:18 (“amaras a tu projimo como a ti mismo”) como la suma de todos 
los mandamientos, con lo que Pablo se situa plenamente en el marco de 
la tradicion de Jesus. Jesus puso este mandamiento junto al que aparece 
en Deuteronomio 6:5 (“Amaras al Senor tu Dios ...”) y dice: “De estos 
dos mandamientos depende toda la ley y los profetas” (Mateo 22:37-40; 
vease Marcos 12:28-34). Aqui, Pablo cita el segundo gran mandamiento 
-y no el primero- porque los temas en consideracion tienen que ver con 
las obligaciones del creyente para con el projimo. Los mandamientos de 
la segunda tabla del decalogo -la mayor parte de los cuales se citan en 
Romanos 13:9- prohiben cualquier forma de agravio del projimo. Puesto 
que el amor nunca busca el perjuicio del otro: “el cumplimiento de la ley 
es el amor” (Romanos 13:10). 

Cuando en el parrafo siguiente (Romanos 13:11-14), Pablo habla 
acerca de la vida cristiana en di'as de crisis, una vez mas se hace eco de la 
ensenanza de Jesus. Hablando a sus disci'pulos de los acontecimientos que 
habian de preceder a la venida del Hijo del Hombre, Jesus dijo: “Cuando 
estas cosas comiencen a suceder, ergui'os y levantad vuestra cabeza, porque 
vuestra redencion esta cerca” (Lucas 21:28). Quienes esperaban “estar en 
pie delante del Hijo del Hombre” habian de estar alerta (Lucas 21:36). 
“... Es ya hora de levantarnos del sueno; porque ahora esta mas cerca de 
nosotros nuestra salvacion que cuando creimos” (Romanos 13:11). Para 
Pablo, a comienzos del ano 57 dC., resultaba evidente que los cruciales 
acontecimientos de la proxima decada proyectaban ya sus sombras. El 
desarrollo y resultados de tales eventos no podia trazarse en detalle, sin 
embargo, las palabras de Jesus: “... mas el que persevere hasta el fin, este 
sera salvo” (Marcos 13:13) tenian que evidenciarse en la experiencia de su 
pueblo que habia de pasar por tales crisis. Con la prueba viene tambien 
la liberation (1 Corintios 10:13). Mientras tanto, los hijos de luz tienen 
que prepararse para este dia que se acerca renunciando a “las obras de las 
tinieblas” (Romanos 13:12). 

En otro lugar, donde Pablo trata el mismo tema, el apostol dice a sus 
lectores que, puesto que son hijos de la luz, el dia del Senor, que vendra 
“como ladron en la noche”, no les sorprendera (1 Tesalonicenses 5:2-5). 
Estas palabras recogen tambien la ensenanza de Jesus cuando dijo: “Pero 
sabed esto, que si supiese el padre de familia a que hora el ladron habia 
de venir, velaria ciertamente, y no dejaria minar su casa. Vosotros, pues 



La lev de Cristo I 131 


tambien estad preparados, porque a la hora que no penseis, el Hijo del 
Hombre vendra.” (Lucas 12:39-40). 39 

La exhortation de Pablo en Romanos 13 concluye con el manda- 
miento del versi'culo 14: “vesti'os del Senor Jesucristo”. Esto expresa de 
manera mas directa lo que dice en otros lugares respecto a “vestirse del 
nuevo hombre” (Colosenses 3:10; Efesios 4:24). 40 Las virtudes cristianas - 
elementos de la armadura de la luz que, segun Romanos 13:12, el creyen- 
te ha de vestir en lugar de los deseos egoi'stas y depravados- son aquellas 
que, como sabia el apostol, se habian manifestado en hermosa perfection 
en la vida de Jesucristo. Aunque Pablo no conotia los Evangelios escri- 
tos en su forma actual, la tradition atribui'a a Jesus las mismas cualidades 
eticas que nos presentan los Evangelios; 41 estas son las cualidades que el 
apostol recomienda -una por una o de manera exhaustiva- como ejemplo 
a seguir para los creyentes. 


39 Vease Mateo 24:43-44; Apocalipsis 3:3; 16:15 (tambien 2 Pedro 3:10). 

40 “Revestirse” puede haber sido uno de los varios titulos que habria reunido una antigua catequesis 
bautismal de la iglesia primitiva; vease Galatas 3:27 (“porque todos los que habeis sido bautizados 
en Cristo, de Cristo estais revestidos.”); tambien Colosenses 3:12. 

41 Segun R. Bultmann (Theology of the New Testament , I, p. 188), “cuando se refiere a Cristo como 
ejemplo, no esta pensando en el Jesus historico, sino en el Jesus preexistente”. Esto se aplica a dos 
de los textos paulinos que Bultmann cita para apoyar su aseveracion y que tratan de la negacion 
de Cristo de si mismo para hacerse hombre (Filipenses 2:5ss; 2 Corintios 8:9); sin embargo, esto 
no se aplica al tercer texto que presenta (Romanos 15:3), donde el tema es el rechazo que hubo de 
soportar durante su ministerio. Tampoco se aplica a los demas textos mencionados arriba, ya que 
muchas de las virtudes que se recomiendan a los creyentes no tendrian relevancia alguna para el 
Cristo preexistente. 




CAPITULO XII 
Pablo y el Cristo exaltado 


Si, como se ha dicho anteriormente, “la tumba vaci'a y las apariciones 
tras la resurreccion marcan la transicion entre el Jesus historico y el Cristo 
exaltado,” 1 entonces esto implica que entre el Cristo exaltado y el Jesus 
historico existe una continuidad e identificacion personal. Pablo sostuvo 
tal continuidad e identificacion; sin embargo, mientras que al Jesus histo¬ 
rico lo conocio solo de oi'das y mediante la tradicion, el apostol profesaba 
un conocimiento personal directo y profundo del Cristo exaltado. 


1. La gloria de aquella luz 

Quiza se deba a la sensacion de que las palabras resultaban ineficaces 
para describir exactamente la forma en que Cristo se le habia aparecido 
en el camino de Damasco, lo cierto es que Pablo hace pocos esfuerzos 
para explicar su experiencia; en su memoria, el rasgo mas sobresaliente 
de esta aparicion parece haber sido el de una luz refulgente. Cuando, por 
ejemplo, habia del ministerio del nuevo pacto que le ha sido encomenda- 
do, lo contrasta con el ministerio inferior delegado a Moises subrayando 
la diferencia entre la gloria efimera del rostro de Moises y la gloria per- 
manente que acompana al Evangelio. 2 Pablo describe el despuntar de la fe 
en terminos de “la luz del evangelio de la gloria ( doxa ) de Cristo, el cual 
es la imagen ( eikon ) de Dios... porque Dios, que mando que de las tinie- 
blas resplandeciese la luz, es el que resplandecio en nuestros corazones, 
para iluminacion del conocimiento de la gloria de Dios en la faz de Jesu- 
cristo” (2 Corintios 4:4, 6). Del mismo modo que la antigua creacion fue 
inaugurada con el resplandor de la luz que disipo las tinieblas que habia 
“sobre la faz del abismo” (Genesis 1:2), tambien la nueva creacion comen- 
zaba con el fulgor de la luz que disipaba la ceguera de la incredulidad; y la 


1 Vease p. 150. 

2 2 Corintios 3:7-16. 
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eleccion por parte de Pablo de esta metafora en concreto fue algo dictado, 
probablemente, por los acontecimientos de su propia experiencia. Nos re- 
cuerda a la referenda que se hace en Hechos 9:3 a la “luz del cielo” que le 
rodeo en el camino de Damasco. En el pasaje paralelo de Hechos 22:11, 
Pablo mismo nos dice que, tras la aparicion, era incapaz de ver nada “a 
causa de la gloria de la luz,” y en los tres relatos del incidente que encon- 
tramos en Hechos queda bien claro que en aquella luz se le aparecio el 
Cristo resucitado (9:17; 22:14; 26:16). 

Aunque Pablo no tenia dudas respecto a la identification entre el Je¬ 
sus terrenal y el Cristo celestial, tampoco las tenia en cuanto a que la for¬ 
ma de existencia del Cristo celestial era distinta de la del Cristo terrenal. 
Cuando afirma que “came y sangre no pueden heredar el reino de Dios” 
(1 Corintios 15:50) -hablando del orden de la resurrection-, deja muy 
claro que esto se refiere tanto al Senor como a su pueblo. El Jesus terrenal 
era un hombre, que nacio de una mujer y sufrio una muerte real. Pero el 
Jesus resucitado, aunque todavia hombre, estaba ahora revestido de una 
humanidad celestial, una forma diferente de humanidad del que existe en 
la vida presente. “El primer hombre es de la tierra, terrenal; el segundo 
hombre, que es el Senor, es del cielo” (1 Corintios 15:47). Mientras que 
la narrativa de la creation de Genesis 2:7 nos cuenta la manera en que el 
hombre se convirtio en “un ser viviente”, la naturaleza de la nueva crea¬ 
cion se revela en la afirmacion que “el postrer Adan” se convirtio en “es- 
piritu vivificante” (1 Corintios 14:45). Para Pablo, la existencia del Cristo 
resucitado ya no esta vinculada a un cuerpo de carne y sangre, sino a un 
“cuerpo espiritual” (1 Corintios 15:44). 

Quienes estan unidos por la fe al Cristo resucitado experimentan - 
aun mientras viven en sus cuerpos mortales aqui en la tierra- algo de este 
nuevo orden de existencia. Es una forma diferente de union personal que 
la que une a los seres humanos durante su vida terrenal. La forma mas 
estrecha de union en esta vida es la que se da en el matrimonio entre el 
hombre y la mujer, y que en Genesis 2:24 se describe en terminos de ser 
“una sola carne”; Pablo dice, sin embargo, que “el que se une al Senor, un 
espi'ritu es con el” (1 Corintios 6:17). Es dificil separar esta referencia a 
ser “un espi'ritu” en este sentido, de la otra que alude a que todo el pueblo 
de Cristo esta unido en un cuerpo por “un Espi'ritu”, igual que tambien es 
dificil separar al “espi'ritu vivificante” del Jesus de la resurreccion del Espi'¬ 
ritu de vida que mora en su pueblo. Mas adelante volveremos a esto. 

Si aun mientras vive en su cuerpo mortal el creyente se hace “un es¬ 
pi'ritu” con Cristo, esta unidad ha de convertirse en una realidad mucho 
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mas completa en la resurreccion. Esto es asi ya que “el cuerpo espiritual” 
que el Senor resucitado tiene ahora es el prototipo para su pueblo que ha 
de compartir su resurreccion experimentando la transformacion de los 
cuerpos de humillacion actuates en la semejanza de su cuerpo de gloria 
(Filipenses 3:21). “Y asi como hemos traido la imagen del terrenal, -dice 
Pablo- traeremos tambien la imagen del celestial” (1 Corintios 15:49). 
Segun podemos colegir, Jesus se aparecio a Pablo camino a Damasco 
como el “hombre del cielo”, vestido de su cuerpo de gloria; sin embargo, 
cuando el apostol intenta describir lo que vio, solo puede hablarnos en 
terminos de luz. 

Pablo esperaba la parousia de Cristo, su manifestation en gloria, con 
gran expectation; pero esta aparicion gloriosa de Cristo seria de la mis- 
ma naturaleza que su aparicion del camino de Damasco, solo que no se 
trataria de un acontecimiento momentaneo, sino de una experiencia mas 
prolongada y que iria acompanada de la instantanea glorification de su 
pueblo (bien mediante la resurreccion [en el caso de quienes ya habi'an 
fallecido] o la transformacion [en el de quienes todavia vivieran]). La re¬ 
velation del Hijo de Dios se llevaria a cabo juntamente con la “manifes¬ 
tacion de los hijos de Dios” (Romanos 8:19), esperanza que se describe 
tambien como liberation de la esclavitud de la corruption y la vanidad, 
adoption como hijos y, redencion de sus cuerpos (Romanos 8:20-23). 
Esto representa el climax de su salvation, la consumacion del eterno pro- 
posito de gracia para con ellos. 

“En esperanza fuimos salvos -dice Pablo-... Pero si esperamos lo 
que no vemos, con paciencia lo aguardamos” (Romanos 8:24-25). El tema 
de este capitulo, se relaciona con el presente periodo de esperanza; el in- 
tervalo entre los acontecimientos pasados de la muerte y resurreccion de 
Cristo y el futuro de su parousia. 


2. El Senor exaltado 

Es posible que Pablo creciera en la creencia de que los dias del Mesias 
serian un intervalo que habia de separar esta edad de la venidera, la de la 
resurreccion. 3 Pero al margen de que antes de su conversion hubiera o no 
albergado esta creencia, la logica del acontecimiento de Cristo se la imponia 
ahora. La unica diferencia seria que los dias del Mesias no se caracterizaban 


3 Vaase pags. 61,180. 
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por su reinado desde un trono terrenal como el de su padre David, sino 
por una regencia desde la diestra de Dios. Las palabras del Salmo 110:1 
“Sientate a mi diestra, hasta que ponga a tus enemigos por estrado de tus 
pies” representan uno de los testimonios cristianos mas antiguos. Si, como 
se creia ampliamente, este versiculo hablaba del Mesi'as, 4 entonces, puesto 
que para sus seguidores Jesus era el Mesi'as, aquel oraculo se cumplia en el. 

Pablo no usa con mucha frecuencia esta expresion respecto a la dies¬ 
tra de Dios; cuando lo hace, es probablemente porque ya se habia conver- 
tido en una frase familiar entre los cristianos que confesaban su fe en el 
Cristo “que murio... que tambien resucito... que ademas esta a la diestra 
de Dios ...” en palabras del apostol en Romanos 8:34 donde, al parecer, 
esta citando esta confesion de fe. (En sus epi'stolas “principales”, esta es 
la unica ocasion en que aparece esta expresion. Aparece tambien en Co- 
losenses 3:1 y Efesios 1:20). Como todo judio, Pablo sabia que “la diestra 
de Dios” era una metafora que expresaba suprema autoridad, sin embargo, 
puede que prefiriera usarla con cierta cautela para impedir que algunos de 
sus lectores de trasfondo pagano la interpretaran en un sentido espacial, 
fisico. Por supuesto, es dificil hablar de majestad o supremaci'a sin el uso 
de imagenes espaciales. Los astrofisicos cristianos que recitan los credos 
historicos no son culpables de incoherencia por utilizar la terminologia de 
un universo de tres esferas. Esta terminologia proporciona algunas meta- 
foras muy utiles para la expresion de lo trascendente o de la comunicacion 
entre Dios y el hombre en ambos sentidos. Aun en el siglo primero, las 
mentes pensantes -entre las que cabria incluir al apostol Pablo- conside- 
raban tal terminologia como metaforica. 

En lugar de referirse a Cristo como sentado a la diestra de Dios, Pa¬ 
blo habia de el como “exaltado hasta lo sumo”, 5 investido del “nombre que 
es sobre todo nombre” (Filipenses 2:9). 6 El “nombre que es sobre todo 
nombre” es la designation “Senor”. El proposito divino -dice Pablo (o la 
fuente que cita)- es que toda lengua confiese que “Jesucristo es el Senor” 
(Filipenses 2:11). La palabra griega que utiliza es kyrios la cual, por el uso 
que de ella hace la Septuaginta, adquiere felizmente esta exaltada conno¬ 
tation. En la Septuaginta este termino se usa, no solo para traducir la pa¬ 
labra hebrea <adon (“senor”) sino tambien para verter el inefable nombre 
del Dios de Israel: nombre que normalmente transcribimos como Yahveh. 


4 Cf. Marcos 12:35-37. 

5 Quiza el verbo compuesto huperupsosen sea un eco de hupsozesetai (“sera exaltado”) que se utiliza 
respecto al Siervo de Yahveh en la version griega de Isaias 52:13 (cf.. Efesios 1:20-22). 

6 Puede que el pasaje de Filipenses 2:6-11 sea pre-paulino, sin embargo, Pablo lo hace suyo. Ver p. 
122 con n. 25. 
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Asi, la Septuaginta en el Salmo 110:1 utiliza el termino kyrios en dos oca- 
siones: “El kyrios dijo a mi kyrios ’, del mismo modo que la mayor parte 
de nuestras versiones inglesas y algunas castellanas utilizan la palabra “Se¬ 
nor” “Dijo el SENOR a mi senor” (LBLA). Sin embargo, el texto he- 
breo viene a decir: “el oraculo de Yahveh a mi senor (Wot?)”. La persona a 
quien el salmista se refiere como “mi senor” era probablemente el rey de la 
descendencia davi'dica, de modo que la interpretation mesianica posterior 
no resulta inapropiada. 7 Sin embargo, en la Septuaginta se designa a la 
persona aludida en el oraculo como Yahveh mismo: en este sentido com- 
parte “el nombre que es sobre todo nombre”. 

La redaction de Filipenses 2:10-11 se basa en Isai'as 45:23, donde 
Yahveh jura por si mismo: “Que a mi se doblara toda rodilla, jurara toda 
lengua”. 8 Aqui, sin embargo, el nombre ante el que se doblara toda rodilla 
es el de Jesus y el senorio que toda lengua confesara es tambien el de Je¬ 
sus. Y este no es el unico caso en que el Nuevo Testamento aplica a Jesus 
un pasaje del Antiguo donde aparece kyrios como equivalente de Yahveh. 9 
En cualquier caso, el ti'tulo Senor en su sentido mas elevado corresponde 
de manera muy particular al Jesus resucitado y exaltado, y Pablo no es el 
unico que lo entiende ash El testimonio de Lucas nos lleva en la misma 
direction: su recopilacion del mensaje pronunciado por Pedro en Jerusalen 
durante el primer Pentecostes cristiano termina con una cita del Salmo 
110:1 y la alocucion subsiguiente en la que hace un llamamiento a toda 
la casa de Israel para que considere como algo “ciertisismo” que Dios ha 
declarado al Jesus crucificado “Senor y Cristo” (Hechos 2:34-36). 

Para Pablo, sin embargo (y para otros cristianos primitivos), el reco- 
nocimiento de Jesus como Senor en el sentido mas elevado que puede ex- 
presar este ti'tulo estaba lejos de ser producto de un accidente lingui'stico; 
no era tampoco simplemente una designation ex officio del Mesi'as. Era el 
termino mas adecuado para expresar lo que tanto el como muchos otros 
creyentes habi'an llegado a entender y valorar respecto a Jesus y sus logros, 
asi como su papel decisivo en el presente para la defensa del proposito de 
Dios de bendecir el universo. 10 


7 Cf. A. R. Johnson, Sacral Kingship in Ancient Israel (Cardiff, 1955), pags. 120 ss.; H. Ringgren, 
The Messiah in the Old Testament (Londres, 1956), pags. 13 y ss. 

8 Palabras citadas por Pablo en Romanos 14:11 junto con el comentario: “De manera que cada uno 
de nosotros dara a Dios cuenta de si” (es decir, ante su tribunal). 

9 Otro ejemplo lo encontramos en 1 Pedro 3:15, donde Isafas 8:13, “A Yahveh de los ejercitos 
(kyrion auton en la LXX) a el santificad”, se convierte en: “santificad a Cristo como Senor en 
vuestros corazones” (LBLA). 

10 Cf. F. F. Bruce, “Jesus is Lord”, in Soli Deo Gloria: New Testament Studies in Honor of William 
Childs Robinson, ed. J. McD. Richards (Richmond, Va., 1968), pags. 23-36, y Paul and Jesus (Grand 
Rapids, 1974), pags. 81-91. 
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A la pregunta de si este uso del titulo “Senor” se remonta a la fase 
anterior de la utilization del arameo en la iglesia, hay que responder que 
si. El termino arameo equivalente al griego kyrios es mar, como en la in¬ 
vocation marana-tha (“ven Senor nuestro”), que se hizo un lugar en el vo- 
cabulario de los cristianos de habla griega sin ser traducido a este idioma 
(1 Corintios 16:22), mas concretamente en la liturgia eucaristica (In Di- 
daje 10:6). 11 El hecho de que el termino mar podia utilizarse (como lo 
era kyrios ) para denotar al Dios de Israel queda claro en el targum de la 
cueva 11 de Qumran, donde aparece como un equivalente de Shaddai, y 
en los fragmentos arameos de 1 Enoc de la cueva 4, donde se usa maraud 
(9:4) y el enfatico maryd (10:9) en referenda a Dios. 12 

El titulo “Hijo de Dios” se le confiere tambien a Jesus en un sentido 
caracteristico tras su resurrection: “Fue declarado Hijo de Dios con poder, 
segun el Espiritu de santidad, por la resurrection de entre los muertos” 
(Romanos 1:4). En el pensamiento de Pablo, por supuesto, Jesus no co- 
mienza a ser Hijo de Dios en su resurrection (hablando de su encarnacion 
Pablo dice que “Dios envio a su Hijo, nacido de mujer” [Galatas 4:4]). Sin 
embargo, durante su vida terrenal Jesus era, en sentido comparativo, Hijo 
de Dios, “en debilidad”; 13 mientras que como Senor resucitado es el Hijo 
de Dios “con poder”. 14 

De igual modo que el titulo “Senor”, tambien “Hijo de Dios” habia 
sido confirmado por un testimonium del oraculo en el Salmo 2:7, donde 
Yahveh se dirige a su ungido con las palabras : “Mi Hijo eres tu; yo te 
engendre hoy”. 15 Sin embargo (como ocurre con el titulo Senor), tambien 
“Hijo de Dios” es para Pablo mucho mas que un nombre que Jesus, como 


11 Cf. H. Lietzmann, Mass and Lord's Supper , E.T. (Leiden, 1953 y ss.), p. 193; C. F. D. Moule, “A 
Reconsideration of the Context of Maranatha , NTS 6 (1959-60), 307 y ss. Ver p. 56. 

12 Cf. M. Black, “The Christological Use of the Old Testament in the New Testament”, NTS 18 
(1971-2), 10; “The Maranatha Invocation”, en Christ and Spirit in the New Testament: Studies in 
Honour of C. F. D. Moule , ed. B. Lindars and S. S. Smalley (Cambridge, 1973), pags. 189 y ss.; y 
ver el ahora mas reciente The Books of Enoch: Aramaic Fragments of Qumran Cave 4 , ed. J. T. Milik 
(Oxford, 1976), pags. 171, 175. La forma marya corresponde a ‘o Kyrios en (griego) i Enoc 10:9. 

13 Cf. 2 Corintios 13:4a. 

14 Existe una estrecha relacion entre ser “declarado Hijo de Dios con poder” y la venida del reino de 
Dios “en poder” de que se habla en Marcos 9:1. Durante el ministerio terrenal de Jesus, el Reino de 
Dios estaba sujeto a ciertas limitaciones (cf. Lucas 12:50). Ver p. 132. 

15 Del mismo modo que el oraculo de Salmo 110:1, tambien este tenia probablemente como 
trasfondo la entronizacion de un rey davidico. La clausula “mi Hijo eres tu” es una parte de lo que 
dice la voz del cielo a Jesus durante su bautismo en Marcos 1:11 (cf. Juan 1:34, “Y yo le vi, y he 
dado testimonio de que este es el Hijo de Dios”); en el texto Occidental del pasaje paralelo de 
Lucas 3:22 la voz del cielo repite exactamente las palabras: “Mi Hijo eres tu; yo te engendre hoy”. 
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Mesi'as, asume ex officio -, 16 expresa la relation personal unica que Jesus dis- 
frutaba con Dios, sentido que, segun parece, le dio el mismo Senor. 17 

Lucas parece reconocer el lugar especial que tenia en el ministerio 
de Pablo la designation de Jesus como Hijo de Dios ya que, mientras 
presenta a otros predicadores del mensaje apostolico proclamando a Je¬ 
sus como Senor y Mesi'as, resume sin embargo el testimonio publico mas 
temprano que Pablo dio de Jesus, con las palabras, “el es el Hijo de Dios” 
(Hechos 9:20). Quiza el lenguaje mismo con que Pablo describe su 11a- 
mamiento y comision, “agrado a Dios [...] revelar a su Hijo en mi, para 
que yo le predicase entre los gentiles” (Galatas 1:15-16) implique que en 
su experiencia de conversion el apostol tuvo ya una notion inherente de 
Jesus como el Hijo de Dios. 

Aunque Pablo no usa con frecuencia la metafora de “la diestra de 
Dios”, es evidente que toma en serio el oraculo del Salmo 110:1 como tes¬ 
timonium, mesianico y de hecho, en 1 Corintios 15:24-28 desarrolla una 
exposition mas completa que cualquier otro autor del Nuevo Testamento. 
“Sientate a mi diestra -reza el oraculo- hasta que ponga a tus enemigos 
por estrado de tus pies”; y Pablo se propone identificar a tales enemigos. 
No se trata de enemigos de carne y sangre; son “principados y potestades”, 
fuerzas que operan en el cosmos en contra del proposito de Dios y del 
bienestar del hombre. A tales fuerzas, Pablo se ha referido con anterio- 
ridad en 1 Corintios como “los principes de este siglo” quienes, ignoran- 
do la sabiduria oculta de Dios que El predestino antes de los siglos para 
gloria de su pueblo, crucificaron “al Senor de gloria” (1 Corintios 2:6-8). 
Puede que Poncio Pilato y otros desempenaran su papel historico en el 
desarrollo de estos eventos; sin embargo, sin darse cuenta de ello estaban 
siendo meros agentes de estas fuerzas espirituales hostiles. Ahora, gracias 
a la victoria de la Cruz y al reinado del Senor resucitado, tales fuerzas es- 
tan siendo progresivamente destruidas. La ultima y mas intratable de tales 
fuerzas es la muerte, que sera destruida en la resurrection final de la cual 
la resurrection de Cristo es la primera etapa. 

“Sientate a mi diestra”, detia el oraculo, “hasta que ponga a tus 
enemigos por estrado de tus pies”; lo mismo dice Pablo: “Preciso es que 
El (Cristo) reine hasta que (Dios) haya puesto a sus enemigos debajo 


16 Cf. A. D. Nock “ ' Son of God’ in Pauline and Hellenistic Thought”, en su obra Essays on Religion 
and the Ancient World , ed. Z. Stewart, ii (Oxford, 1972), pags. 928-939; M. Hengel, The Son of God: 
The Origin of Christology and the History of Jewish-Hellenistic Religion , E.T. (Londres, 1976). 

17 Cf. el logion “Cf’ de Mateo 11:27 y Lucas 10:22; pero el uso de Jesus del termino Abba es 
evidencia suficiente. Ver p. 248. 
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de sus pies” (1 Corintios 15:25). Sin embargo, cuando todos estos ene- 
migos hayan sido subyugados, incluyendo la muerte misma, el reino de 
Cristo se fundira con el eterno Reino de Dios. El reino de Cristo, “la 
edad del Mesi'as” es, por tanto, una fase intermedia entre la era presente 
y la futura era eterna, o puede tambien considerarse desde cierto pun- 
to de vista como la concurrencia de ambas: una fase en la que la edad 
presente aun no ha terminado por completo ni la venidera ha sido por 
completo establecida. 

Cabe anadir aqui una palabra mas acerca de estos principados y po- 
testades. Un examen minucioso de lo que Pablo escribe al respecto muestra 
que, para el, estos principados y potestades son mayormente las fuerzas ele- 
mentales que dominan las mentes de las personas y que pueden ejercer su 
poder en la medida en que estas personas creen en ellas y les dan su lealtad. 
Sin embargo, cuando sus mentes han sido liberadas por la fe en el Cristo 
crucificado y resucitado, la esclavitud impuesta por tales fuerzas se quebran- 
ta, su poder se desvanece y ellas mismas quedan expuestas como las “debiles 
y pobres” insignificancias que son en si mismas. Para poner un ejemplo, dos 
de las mas pujantes de tales fuerzas, el poder del pecado y el temor de la 
muerte tem'an la capacidad de aprisionar ferreamente las vidas de las perso¬ 
nas, pero quienes habian experimentado la liberation efectuada por Cristo 
sabi'an que el pecado ya no tenia potestad sobre ellos y que, en espera de la 
futura resurrection, aun la muerte podia ser considerada como indiscutible 
ganancia. Esta destruction de los principados y potestades, que se expresa 
en terminos figurativos, el creyente la experimenta como el gozoso disfrute 
de la libertad y emancipation interior. 18 

En el pasaje ya citado de Romanos 8:34, donde Pablo parece hacerse 
eco de una primitiva confesion de fe en Cristo Jesus, “el que murio; mas 
aun, el que tambien resucito, el que ademas esta a la diestra de Dios”, el 
apostol continua con la clausula: “El que tambien intercede por nosotros”. 
Es decir, el Cristo que reina no esta esperando pasivamente a que el Padre 
cumpla su promesa de poner a sus enemigos por estrado de sus pies, sino 
activamente comprometido en favor de su pueblo. Pablo situa las palabras 
de la confesion en un contexto forense, imitando un tema recurrente del 
Antiguo Testamento: 19 comienza con el desafio, “<;Quien acusara a los es- 
cogidos de Dios?” y sigue afirmando que nadie se atrevera a asumir el papel 


18 Vease pags. 215, 476 ss. cf. tambien F. F. Bruce, “Galatian Problems, 3. The ‘Other’ Gospel”, 
BJRL 53 (1970-1), pags. 266-70. Para la representacion de estos poderes elementales como “debiles 
y pobres” ver Galatas 4:9. 

19 Cf. el reto del Siervo de Yahveh en Isaias 50:8-9. 
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del satan del Antiguo Testamento 20 e intentar acusarles ante el tribunal 
celestial, porque Dios mismo es el que justifica y Cristo, el que murio y 
resucito por ellos, esta presente como abogado defensor. 

La atribucion de un ministerio de intercesion al Cristo ascendido pue- 
de basarse en Isai'as 53:12, donde se dice que el Siervo del Senor, humillado 
y vindicado despues, oro “por los transgresores”; 21 no es un acento peculiar 
de Pablo entre los teologos del Nuevo Testamento, puesto que en 1 Juan 2:1 
“Jesucristo el justo” se presenta como el abogado de su pueblo “para con el 
Padre”, mientras que el autor de la epi'stola a los Hebreos elabora el mismo 
tema en su description de Jesus como el sumo sacerdote entronizado, que 
“puede tambien salvar perpetuamente a los que por el se acercan a Dios, 
viviendo siempre para interceder por ellos” (Hebreos 7:25). 22 

En otras palabras, la activa preocupacion de Cristo por su pueblo no 
termina con su muerte por ellos; en su nueva existencia sigue siendo su 
amigo y favorecedor, suministrandoles los recursos espirituales que preci- 
san para satisfacer su variada necesidad. 


3. El Senor y el Espiritu 

Sin embargo, cuando Pablo habla de esta provision para las presentes 
necesidades espirituales del pueblo de Cristo, lo hace en su mayor parte 
en terminos de la actividad del Espiritu, hasta el punto de que mucho de 
lo que dice respecto al ministerio del Cristo ascendido puede comparar- 
se con lo que dice del ministerio del Espiritu. El amor, por ejemplo, que 
el Espiritu derrama en el corazon de los creyentes (Romanos 5:5) no es 
ninguna abstraction; se describe en 1 Corintios 13 en terminos casi per- 
sonales, como si se estuviera hablando del caracter de Cristo. De manera 
similar, en 2 Corintios 3:18 la funcion del Espiritu en la vida del creyente 
tiene como objeto conformarle a la imagen de Cristo, “de un grado a otro 
de gloria; puesto que esto procede del Senor que es el Espiritu”. 

Esta frase, “el Senor que es el Espiritu”, se basa en una interpretation 
midrasica de la narrativa de Exodo 29-35 que Pablo acaba de presentar. 


20 Cf. el intento abortado de acusar a Josue, el sumo sacerdote, ante el tribunal celestial descrito en 
Zacarias 3:1-5. 

21 En la version de los LXX esta intercesion queda un tanto oscurecida, pero el Targum de Jonatan 
introduce el tema por todas partes en el cuarto Cantico del Siervo como por ejemplo en Isaias 53:4, 
11 (“rogara por sus transgresiones”),12 (“rogara por muchas transgresiones”). Ver p. 56. 

22 Cf. E. G. Rupp, “The Finished Work of Christ in Word and Sacrament “, en The Finality of 
Christy ed. D. Kilpatrick (Nashville/Nueva York, 1966), pags. 175 y ss. 
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Moises, cuyo rostro resplandeci'a por su vision de la gloria divina, se po- 
nia un velo para que el pueblo no viese el resplandor pero se lo quitaba 
cuando “subia delante del Senor”. Pablo interpreta esto en el sentido de 
que cada vez que Moises subia a la presencia de Dios se “recargaba” de 
la gloria divina, y se cubria el rostro cuando descendia con el fin de que 
los israelitas no vieran que aquella gloria era pasajera y que requeria de 
constante renovation. La efimera gloria reflejada en el rostro de Moises se 
contrasta, como ya hemos visto, con “la gloria de Dios en la faz de Jesu- 
cristo” (2 Corintios 4:6); ello se lleva a cabo senalando el contraste entre 
la gloria inferior de la ley, introducida por un periodo de tiempo limitado 
y destinada a desaparecer, y la incomparable gloria del Evangelio: “El mi- 
nisterio del Espiritu” (2 Corintios 3:8, LBLA). 

Sin embargo, aun en la narrativa del Exodo Pablo encuentra insi- 
nuaciones anticipadas de la era del Evangelio: del mismo modo que Moi¬ 
ses se quitaba el velo siempre que “entraba a la presencia del SENOR” 
(Exodo 34:34 LBLA), asi tambien cuando alguien se convierte al Senor, 
“el velo se quitara. Porque -anade Pablo- el Senor es el Espiritu; y donde 
esta el Espiritu del Senor, alb' hay libertad” (2 Corintios 3:16-17). 23 Es 
decir, “el SENOR” de la narrativa del Exodo se corresponde con el Espi¬ 
ritu en el nuevo orden, y donde esta el Espiritu del Senor hay libertad de 
acceso a la presencia de Dios “a cara descubierta”. 24 La implication es que 
el acceso a Dios durante la dispensation de la ley era dificil y estaba ro- 
deado de limitaciones e inhibiciones, mientras que en la dispensation del 
Espiritu tal acceso es fibre e ilimitado. 

La expresion, “el Senor es el Espiritu”, se ha usado para afirmar la 
identification entre Cristo como Senor y el Espiritu de Dios, sin embar¬ 
go, esta no era probablemente la intention de Pablo. Tales palabras re- 
presentan mas bien la interpretation de Pablo de la entrada de Moises a 
la presencia de Dios, o su adaptation de la experiencia de Moises a la del 
creyente bajo el nuevo pacto. Lo que el Senor era para Moises, el Espiritu 
lo es para el creyente; sin embargo al decir “el Senor es el Espiritu” y en 
sus palabras posteriores “el Senor que es el Espiritu” -literalmente “el Se¬ 
nor el Espiritu”- Pablo esta sugiriendo, no la plena identification sino la 


23 Cf. J. D. G. Dunn, “2 Corinthians iii. 17-‘The Lord is the Spirit’ “ JTS n.s. 21 (1970), 309 y ss.; 
C. F. D. Moule, “2 Cor. 3:3: 18 b, Kathaper apo kurioupneumatos”, en Neues Testament und Geschichte, 
Oscar Cullmann zum 70. Geburtstag , ed. H. Baltensweiler and B. Reicke (Zurich/Tubinga, 1972), 
pags. 231 y ss. 

24 Cf. el uso de Pablo del termino parresia en 2 Corintios 3:12; ver W. C. van Unnik, “The 
Christian’s Freedom of Speech”, BJRL 44 (1961-2), pags. 466 y ss., and “With Unveiled Face”, 
Novum Testamentum 6 (1963), pags. 153 y ss. 
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estrecha relacion que hay entre el Cristo ascendido y el Espi'ritu en el cre- 
yente. En las circunspectas palabras de George Smeaton, un teologo esco- 
ces del siglo diecinueve, el lenguaje del apostol “muestra cuan plenamen- 
te entendio la mision conjunta de Cristo y del Espi'ritu, asi como cuan 
hondamente nos muestra que nunca debe concebirse a Cristo aparte del 
Espi'ritu ni viceversa”. 25 En nuestros di'as, Ernst Kasemann es mas franco, 
aunque menos prudente, y describe al Espi'ritu como “la presencia terrenal 
del Senor exaltado.” 26 Sin embargo, este es el comentario que el profesor 
Kasemann dedica, no a la frase “el Senor que es el Espi'ritu” sino a otra 
locucion a la que ya hemos aludido: tras su resurreccion Jesus se convirtio 
en “espi'ritu vivificante” (1 Corintios 15:45). Y al margen de lo que pue- 
da decirse respecto a: “El Senor es el Espi'ritu”, en la clausula: “el postrer 
Adan, espi'ritu vivificante” a primera vista parece afirmarse una identifica¬ 
tion entre el Cristo resucitado y el Espi'ritu. Pablo solo conoce un espi'ritu 
vivificante, y es el que en otro lugar llama “el Espi'ritu de vida en Cristo 
Jesus” (Romanos 8:2), el Espi'ritu cuyo poder vivifica los cuerpos mortales 
de aquellos en quienes mora (Romanos 8:11), el Espi'ritu cuya capacidad 
de impartir vida se contrasta con el efecto de la ley para sembrar la muer- 
te (2 Corintios 3:6), el Espi'ritu mediante el cual el interior del creyente 
se renueva de di'a en di'a aun cuando exteriormente se este desgastando 
(2 Corintios 4:16), el Espi'ritu cuya presencia en el creyente representa el 
garante de su futura investidura con un cuerpo celestial e imperecedero (2 
Corintios 5:5). 

Es cierto que al usar la expresion “espi'ritu vivificante” en relacion con 
el postrer Adan, Pablo puede estar movido por el deseo de encontrar una 
frase apropiada que equilibre la expresion “alma viviente” aplicada al pri¬ 
mer Adan en Genesis 2:7. Sin embargo, la frase escogida para describir al 
postrer Adan es particularmente apropiada en vista de dos arti'culos de fe 
decisivos que Pablo subraya en repetidas ocasiones: (i) que Cristo, por su 
resurreccion de entre los muertos, representa las primicias de la cosecha de 
la resurreccion en la que participara todo su pueblo, y (ii) que el Espi'ritu ha 
sido dado a su pueblo aqui y ahora como las arras y senal de su participa¬ 
tion ultima en la resurreccion de su Senor, asi como en su vida y en su glo¬ 
ria. Aqui y ahora “el que se une al Senor un Espi'ritu es con el” (1 Corintios 
6:17). Esta es otra frase escogida por Pablo para equilibrar la expresion “una 
sola came” en referenda a la unidad que alcanzan el hombre y la mujer en 
la union conyugal (Genesis 2:24), sin embargo no solo la escoge por razo- 
nes de estilo. Expresa un tema recurrente del pensamiento paulino: “el que 


25 G. Smeaton , The doctrine of the Holy Spirit, (Edimburgo, 1882), p. 52. 

26 E. Kasemann, Religion in Geschichte und Gegenwart\ ii (Tubingen, 1958), col. 1274 (s. v.”Geist”). 
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se une al Senor” deriva ahora vida eterna por la fe asf como la futura espe- 
ranza de gloria; pero puesto que la vida y la esperanza se reciben mediante 
el Espi'ritu “el que se une al Senor un Espiritu es con el”, y con todos los 
que estan igualmente unidos con El. 


4. La imagen de Dios 

Como ya hemos visto, Pablo relaciona “la luz del Evangelio de la 
gloria de Cristo” con el hecho que Cristo es “la imagen de Dios”. Si la 
primera frase es un recuerdo de su experiencia del camino de Damasco, 
<;que representa entonces la ultima? ^Acaso habia algo en la apariencia del 
Cristo resucitado que le impacto de manera especial haciendole pensar 
de inmediato en terminos de la imagen de Dios? ^Es que lo que vio fue, 
por ejemplo, “una semejanza que pareci'a de hombre” como Ezequiel en 
su “vision de la semejanza de la gloria de Jehova” (Ezequiel 1:26, 28) y 
reconocio que era Jesus por las palabras que le oyo pronunciar? No pode- 
mos estar seguros; es dificil saber cual seria para Pablo el significado de la 
expresion “la imagen de Dios”. Sin embargo, cuando habia de ver “la luz 
del conocimiento de la gloria de Dios en la faz de Jesucristo,” esta utili- 
zando un lenguaje que equivale, practicamente, a decir que en Cristo se ve 
la imagen de Dios. 27 

Pablo no es el unico autor del Nuevo Testamento que presenta a 
Cristo en estos terminos. El cuarto Evangelista nos presenta la progresi- 
va revelacion de Dios en el ministerio del Verbo encarnado, hasta encon- 
trar su punto culminante en la Cruz; y el autor de la Carta a los Hebreos 
se refiere al Hijo de Dios como “el resplandor de su gloria y la imagen 
misma de su sustancia” (Hebreos 1:3). Sin embargo, es en los escritos de 
Pablo donde el tratamiento de Cristo como imagen de Dios resulta mas 
completo y consistente, y tambien donde mas se ahonda en las implica- 
ciones de este hecho: la creciente transformacion del pueblo de Cristo en 
su misma imagen por el poder del Espi'ritu que mora en ellos, 28 hasta que 
finalmente no quede en ellos nada terrenal y manifiesten, por fin, la ima¬ 
gen del hombre celestial. 29 


27 La razon fundamental de esta consideracion de Cristo como imagen de Dios por parte de Pablo 
en su experiencia de conversion ha sido especial objeto de estudio de uno de mis antiguos alumnos, 
el Dr. Seyoon Kim, cuyas investigaciones acerca de la influencia de la Cristofanfa del camino de 
Damasco en el evangelio de Pablo, han servido para estimular gratamente mis propias reflexiones en 
este y otros temas afines. 

28 2 Corintios 3:18 (ver p. 201); cf.. Galatas 19:29. 1 Corintios 15:49. 

29 1 Corintios 15:49. 
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Segun el Antiguo Testamento, el hombre fue creado a imagen de 
Dios (Genesis 1:26-27) y para su gloria (Isai'as 43:7): en el orden de la 
creation el es, como dice Pablo, “la imagen y gloria de Dios” (1 Corin- 
tios 11:7). 30 Es diffcil disociar la description que hace Pablo del Cristo 
resucitado como el segundo hombre, el postrer Adan, de su perspectiva de 
Cristo como imagen de Dios y revelador de su gloria. Lo que el primer 
hombre era, de manera imperfecta, en la antigua creacion, Cristo lo es, de 
manera perfecta, en la nueva: el orden de la resurrection. 

Resulta tentador avanzar un poco mas para hablar de otro aspecto 
de la cristologi'a de Pablo tocante a Cristo como imagen de Dios. En el 
Libro Alejandrino de la Sabiduria, que Pablo evidentemente conoci'a, la 
sabiduria no solo se personifica sino que se describe como la “imagen” 
(eikon) de la bondad de Dios. 31 

Una cosa es indudable: Pablo, junto con algunos de los demas au- 
tores del Nuevo Testamento, identifica a Cristo con la sabiduria de Dios 
y le atribuye ciertas prerrogativas que en la literatura sapiencial del An¬ 
tiguo Testamento se aplican a la personification de la sabiduria. Cuan- 
do, por ejemplo, Pablo habla de “un Senor, Jesucristo, por medio del 
cual son todas las cosas, y nosotros por medio de el” (1 Corintios 8:6), 
o le describe como “la imagen del Dios invisible” ya que “todas las co¬ 
sas fueron creadas por medio de el y para el” (Colosenses 1:15-16), esta 
identification de Cristo con la sabiduria divina subyace tras tales decla¬ 
rations, igual que esta tambien latente tras la afirmacion de Juan 1:3 en 
el sentido de que “todas la cosas por el fueron hechas” (i.e. por el Verbo 
encarnado) y la de Hebreos 1:2 acerca de que el Hijo de Dios es aquel 
“por quien asimismo hizo el universo”. 32 Sin embargo, aqui no se tiene 
en mente al Cristo resucitado en particular: el acento esta en el Cristo 
eterno, cuya entrada en el mundo de los humanos no fue una experien¬ 
ce involuntaria sino un deliberado acto de gracia. “Siendo en forma de 
Dios, [...] Se despojo a sf mismo tomando forma de siervo” (Filipenses 


30 Pablo dice esto en referencia al aner y el varon, aunque en Genesis 1:26-27 se habla del anthropos , 
la humanidad. Sin embargo, el apostol lee Genesis 1:26-27 desde la perspectiva de 2:18 y ss., y 
concluye que en un principio la humanidad fue creada en forma de varon para llevar la imagen de 
Dios: “varon y hembra los creo” entendido como “primero varon y despues, hembra”. 

31 Sabiduria 7:26, donde la sabiduria se describe tambien como “un reflejo (apaugasma, cf. Hebreos 
1:3, donde el Hijo es la apaugasma de la gloria de Dios) de la luz eterna, un espejo inmaculado del 
obrar de Dios” (con esoptron” espejo” cf. katoptrizomenoi” mirando,” “reflejando”, en 2 Corintios 3:18 
y di'esoptrou , “en un espejo”, en 1 Corintios 13:12). 

32 Cf. Apocalipsis 3:14, donde Cristo habla como “El Amen .... el principio de la creacion de 
Dios”, un eco de Proverbios 8:22, 30 donde la Sabiduria habla como “el principio de su camino” su 
i amon (“experto asesor”) en la creacion. 
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2:6-7); 33 “se hizo pobre, siendo rico, para que vosotros con su pobreza fue- 
seis enriquecidos” (2 Corintios 8:9). 

Si este aspecto de la cristologi'a de Pablo no se relaciona con su vi¬ 
sion de Cristo como imagen de Dios, es entonces dificil relacionarlo con 
la subsiguiente experiencia personal que Pablo tuvo de Cristo. Antes de 
su conversion, para el apostol la sabiduria divina se materializaba pro- 
bablemente en la Torah, el “instrumento deseable,” 34 el medio -si no el 
objetivo- por el que Dios hizo el mundo. 35 Tras la conversion de Pablo, 
la centralidad de la Torah fue reemplazada en la vida y pensamiento del 
apostol por la centralidad de la persona de Cristo; este hecho puede suge- 
rir la transferencia a Cristo de propiedades y prerrogativas atribuidas con 
anterioridad a la Torah; sin embargo, esto es poco probable: cierto que 
Cristo desplazo a la Torah en el orden del universo de Pablo, pero lejos 
de ser algo equivalente, para el apostol Cristo signified “el fin de la ley” 
(Romanos 10:4). 36 No obstante, no era el fin de la sabiduria de Dios sino 
su misma encarnacion. 

Probablemente sea algo significativo, sin embargo, el que Pablo no 
relacione al Cristo preexistente con el Espiritu del mismo modo que lo 
hace con el Cristo resucitado: para Pablo, el Espiritu es distintivamente 
heraldo y signo de la nueva era, que entra en su esfera primeramente con 
la designacion de Cristo como “Hijo de Dios con poder segun el Espiritu 
de santidad por su resurreccion de entre los muertos” (Romanos 1:4). La 
razon por la que Pablo utiliza aqui la frase “Espiritu de santidad” en lugar 
de su expresion mas usual “Espiritu Santo” ha de ser materia de investiga¬ 
tion, pero en cualquier caso representa una traduccion literal de la cons¬ 
truction hebrea para “espiritu santo” 37 y por ello no puede diferenciarse 
en su significado de “el Espiritu de aquel que levanto a Jesus de entre los 
muertos”, cuya residencia en la vida del creyente es tambien las arras de 
su resurreccion (Romanos 8:11). El Espiritu de Cristo es en palabras de 
Albert Schweitzer, “el principio vital de su personalidad mesianica”; 38 la 
esperanza de gloria del pueblo de Dios es la persona misma del Cristo vi- 
viente y tal esperanza ha de cumplirse en El: “Cuando Cristo nuestra vida 


33 La redaccion recuerda la de Isaias 52:13-53:12, pero en una version griega que difiere de la 
Septuaginta (donde “siervo” es pais y no doulos como aqui): Ekenosen Eauton... eis thanaton refleja, 
“derramo su vida hasta la muerte” (Isaias 53:12). Ver p. 122 con n. 25, p. 81 con n. 17 

34 Cf. Rabi Aqiba en PirqeAbot iii. 19. 

35 Cf. Rabi Banna’ah en Genesis Rabba 1: 4 (acerca de Genesis 1:1). 

36 Vease pags. 121,224 ss. 

37 Heb. ruah haqqodes. 

38 A. Schweitzer, The Mysticism of Paul the Apostle, E.T. (Londres, 1931), p. 165. 
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se manifieste -dice Pablo-, entonces vosotros tambien sereis manifestados 
con el en gloria” (Colosenses 3:4). Cuando en la resurreccion el pueblo de 
Cristo comparta plenamente la imagen de su Senor, el presente ministerio 
del Espiritu se habra realizado. Sin embargo, el Espiritu que lleva a cabo 
el ministerio actual es el Espiritu que descendio sobre Jesus antes de ha- 
cerlo sobre sus seguidores: en otras palabras, para Pablo el Senor exaltado 
cuya vida y poder de resurreccion son transmitidos a su pueblo mediante 
el Espiritu que mora en ellos, es el mismo que aquel que vivio entre los 
hombres como siervo, el crucificado, el Jesus historico, y entre ambos exis- 
te una continuidad. 




CAPITULO XIII 
Pablo y la mision al mundo helenista 


1. Pablo regresa al mundo griego 

Con su regreso a las “regiones de Siria y Cilicia”, Pablo quedo de- 
cididamente comprometido con el mundo helenista. En su juventud, sus 
padres le habian enviado a Jerusalem para inmunizarlo contra la infection 
del mundo helenista: “Lugar de aguas maleficas” -como lo califico una 
generation antes del nacimiento de Pablo, o antes, el ilustrado Abtalion-, 
aguas que produci'an la muerte de quien las bebia, y eran causa de que el 
nombre de Dios fuera blasfemado. 1 Regresaba ahora a este tan abominado 
territorio para reclamarlo para su nuevo Senor. 

Judea, y aun Jerusalem, formaban parte del mundo helenista. 2 En 
la ciudad santa misma 3 y junto con el arameo -posiblemente tambien el 
hebreo-, se hablaba el griego. Por otra parte, y como ya hemos visto, los 
judi'os helenistas tem'an sus sinagogas en Jerusalem donde las Escrituras 
se lei'an en griego y la adoration se oficiaba en este mismo idioma. En 
el circulo en que Pablo recibio su education, las influences paganas del 
Helenismo se mantem'an a raya pero, aun asi, los ilustrados conoci'an el 
griego y estaban plenamente cualificados para dar a sus alumnos cursos 
profilacticos de lengua y cultura griegas. Se dice que Simeon, hijo de Ga¬ 
maliel, tuvo muchos alumnos que estudiaron “la sabiduria de los griegos”, 
junto con otros que estudiaban la Torah. 4 Y, sin duda, el anciano Gamaliel 


1 Pirqe Abot 1:11 

2 Cf. I.H. Marshall “Palestinian and Hellenistic Christianity: Some Cristical Comments”, NTS 19 
(1972-73), pags. 271-287. 

3 Cf. J.N. Sevenster, Do you Know Greek? (Leiden 1968). Sobre la posibilidad de que se hablara 
hebreo, cf. M. H. Segal, A Grammar of Mishnaic Hebrew (Oxford 1927), pp 14-19; T. W. Watson, 
The teaching of Jesus (Cambridge, 1935) pp 46 ff. 

4 TB Sotah 49b. Tanto Gamaliel I como Gamaliel II tuvieron un hijo llamado Simeon. No siempre 
es facil diferenciar a los rabies llamados Gamaliel, y aqui puede referirse al hijo de Gamaliel II (140 
dC.), pero ello no afectaria la probable practica de Gamaliel I. 
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tuvo tambien alumnos de este tipo. Es muy probable que Pablo adquiriera 
nociones elementales de griego en la escuela de Gamaliel. Sin embargo, 
desde su regreso a Tarso y durante el resto de su vida, estuvo expuesto a la 
forma de vida griega en su constante transito de ciudad en ciudad; no vi- 
vi'a ya una existencia enclaustrada, sino que en su mayor parte, su vida fue 
la de un gentil entre los gentiles para ganar a los gentiles para el Evange- 
lio. 5 El conocimiento de la literatura y pensamiento griegos que certifican 
las epi'stolas paulinas eran parte del acervo comun de las personas cultas 
en el mundo helenista de aquel tiempo: no es, pues, evidencia que sena- 
le hacia una education formal del autor a cargo de maestros griegos. Por 
aquel entonces, la direction de su fe y de su vida estaban establecidas con 
demasiada firmeza -primero por su formation judi'a y despues por su su- 
mision a Jesus como Senor- para que el Helenismo pudiera ejercer sobre 
su mente influencia decisiva alguna. En sus escritos, podemos reconocer 
expresiones y conceptos procedentes principalmente del estoicismo popu¬ 
lar, que eran en aquel entonces de dominio publico, y que el se siente en 
libertad de utilizar en un contexto cristiano. 6 Pero, si bien Pablo predico el 
Evangelio a los helenos, no fue un evangelio helenizado lo que les presen¬ 
ts. Su proclamation de libertad y vida mediante un Jesucristo crucificado, 
situo su Evangelio en frontal antagonismo con las normas aceptadas de 
los valores helenistas y le hizo merecedor del epi'grafe de “locura” a ojos de 
aquellos oyentes que juzgaban las cosas segun lo que Pablo llamaba: “La 
sabiduria del mundo” (1 Corintios 1:20 y ss.). 

Tenemos una information muy escasa de los movimientos y expe¬ 
riences de Pablo durante los diez anos que siguieron a su llegada a Tarso. 
El mismo deja claro que paso estos anos evangelizando; este fue el perio- 
do durante el cual las iglesias de Judea oian decir que quien antes fuera su 
perseguidor predicaba ahora “la fe que en otro tiempo asolaba” (Galatas 
1:23). 7 Si, como afirma su propio relato (Galatas 1:22), las iglesias en Ju¬ 
dea -de las que no puede excluirse a la iglesia de Jerusalem- no le cono- 
ci'an personalmente, esto se debia a que su anterior persecution se habia 
dirigido principalmente contra los distipulos de trasfondo helenista, de 
los que ahora quedarian muy pocos en Judea. 

Es probable que fuera durante estos anos cuando sufriera alguna de 
las penalidades que enumera mas tarde en 2 Corintios 11:22-27 como 


5 Cf. Su propio relato de este asunto en 1 Corintios 9:19-23. 

6 Cf. M. Pohlenz, Paulus und die Stoa (Darmstadt, 1964). La hipotetica deuda de Pablo para con 
una filosoffa anterior la discute H. D. Betz, en Der Apostol Paulus und die socratische Tradition 
(Tubinga, 1972). 

7 Vease p. 81 
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credenciales de su comision apostolica. Cuando nos dice, por ejemplo, que 
en cinco ocasiones recibio de los judi'os “cuarenta azotes menos uno”, 8 y 
puesto que ni el mismo ni Lucas mencionan ninguna de tales ocasiones, 
hemos de situar tales hechos en aquel periodo de su carrera cristiana en 
que estaba todavi'a bajo la disciplina de la sinagoga. Probablemente hu- 
biera podido reivindicar la exencion de tal disciplina por ser ciudadano 
romano, pero ello hubiera implicado la negacion de su condition de ju- 
dio, asi como tambien la renuncia de su procedimiento habitual de usar 
la sinagoga como base preliminar de sus operaciones. Mientras siguiera 
la practica de asistir a la sinagoga de las ciudades que visitaba en calidad 
de judio observante, estaba obligado a aceptar su disciplina hasta tanto no 
se retractara. Podria ser que algunas de estas experiencias de los treinta y 
nueve azotes pertenezca al periodo en que vivio en Cilicia. No es posible 
determinar con certeza si alguno mas de esos “azotes sin numero” 9 o cual- 
quier otra de las formas de maltrato a que se refiere en el mismo contexto, 
tuvieron o no lugar durante este mismo periodo. 


2. El plan misionero judio 

Hay evidencias de una considerable actividad proselitista entre los 
gentiles a principios del siglo I dC. 10 “Ama a tus semejantes -decia Hi- 
llel- y llevales la Torah”. 11 La conversion al judaismo de la casa reinante 
de Adiabene, al este del Tigris, alrededor del ano 40 dC., es el ejemplo 
mas llamativo de proselitismo de esta epoca que conocemos, e ilustra la 
actividad misionera de los judi'os, que por causa de sus negocios habian de 
viajar al extranjero periodicamente. 12 Entre los grupos de la dispersion re- 
senados por Lucas como presentes en Jerusalen durante la Pascua del ano 
30 dC. habia romanos residentes en Jerusalen, “tanto judi'os como proseli- 
tos” (Hechos 2:10). Uno de los siete lideres del grupo helenista de la igle- 
sia primitiva de Jerusalen fue “Nicolas, proselito de Antioquia” (Hechos 


8 El numero maximo de azotes prescrito por la ley escrita era de cuarenta (Deuteronomio 25:3); en 
aplicacion del principio de “poner salvaguardas a la ley” para prevenir su trasgresion accidental, se 
limitaban tradicionalmente a treinta y nueve (Mishnah, Makkot 3:10-15). 

9 Estos incluyen las cinco ocasiones que acabamos de mencionar asi como tres flagelaciones con 
varas presuntamente a manos de las autoridades romanas como la ocasion de Filipos (Hechos 16:22 
y ss.); ver p. 211. 

10 J. Munck recomienda prudencia respecto de este dato en su libro Paul and the salvation of 
Mankind (Londres 1959), p 264 y ss.; cf. Tambien Essays on Religion and the Ancient World de A.D. 
Nock (Oxford 1972) p. 929. 

11 Pirqe Abot 1:12. 

12 Josefo, Antiguedades XX. 17 y ss. 



152 I Pablo v la mision al mundo helenista 


6:5). 13 Felipe, otro de los li'deres del grupo de trasfondo helenista, bauti- 
z6 a un etiope proselito, o temeroso de Dios que regresaba a casa tras su 
peregrinacion a Jerusalem y le dejo siguiendo “gozoso su camino” (Hechos 
8:27-39) mientras Pedro, por el mismo tiempo mas o menos, bautizaba 
tambien al piadoso Cornelio, un centurion romano destinado en Cesarea, 
con toda su casa. 14 Los llamados temerosos de Dios eran gentiles que se 
vinculaban a la adoracion y forma de vida judi'as sin hacerse proselitos por 
completo. Para ser proselito, miembro de la comunidad religiosa judi'a por 
conversion, se le pedi'a normalmente al varon gentil que se sometiera a la 
circuncision ademas de pasar por varias abluciones -el bautismo de prose¬ 
litos-, ofrecer un sacrificio y comprometerse a cumplir la ley de Moises. 15 
Para la mujer gentil era, pues, mas facil convertirse en proselito, ya que 
para ello bastaban los tres ultimos requisitos. Pero tanto proselitos como 
temerosos de Dios -especialmente estos ultimos- estaban presentes por 
todas las provincias del imperio romano en numero suficiente para proveer 
un nucleo a las iglesias que Pablo iba estableciendo en una ciudad tras otra. 

La presencia de los mencionados proselitos y temerosos de Dios en 
todas las provincias fue el producto del testimonio religioso de los judi'os 
y de su actividad misionera entre los gentiles. Los judi'os involucrados en 
tales actividades tomaban muy en serio la mision de Israel, promulgada 
mediante el profeta de la consolacion, para ser los testigos de Yahveh en 
el mundo y publicar sus alabanzas entre las naciones (Isai'as 48:10-12; 21). 
Algunos han sugerido que Pablo mismo, antes de su conversion, habria 
tenido el deseo de ser parte activa en esta tarea de llevar a los gentiles a la 
obediencia a la ley. 16 Esto no puede demostrarse; pero si hubiera algo de 
verdad en esta hipotesis, tal vocacion hubiera entonces servido de trasfon¬ 
do para su nuevo llamado a proclamar a Cristo entre los gentiles; el Jesus 
crucificado y exaltado habria desplazado a la ley en su plan de avance mi- 
sionero, del mismo modo que habia ya sucedido en su vida personal. 


13 Vease p. 77. 

14 Hechos 10:47 y ss. 

15 Cf. H.H. Rowley, “El bautismo de los proselitos judfos y el bautismo de Juan” en From Moses to 
Qumran (Londres 1963) pags. 211-235; T.F. Torrance, “Bautismo de Proselitos”, New Testament 
Studies 1 (1954-55), pp 150-154. 

16 “Hemos de considerar con seriedad la posibilidad de que, antes de convertirse en cristiano, el 
“Pablo hillelita” estuviera seriamente comprometido con la mision judfa” (M. Hengel, “Die 
Urspriinge der christlitchen Mission”, NTS 18 [1971-72], p. 23. Cf. H. J. Schoeps, Paul (Londres, 
1961) pags. 219 y ss. Este podria ser el trasfondo de las palabras de Pablo en Galatas 5:11: “Y yo, 
hermanos, si aun predico la circuncision...” 
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3. El Evangelio llega a Antioquia de Siria 

Pablo distaba mucho de ser el unico misionero cristiano en Siria y 
Cilicia durante estos anos. Tras sacudirse el polvo de Jerusalen y Judea de 
sus pies -considerando quiza que la severa persecution que sufrieron tras 
la muerte de Esteban traeria sobre la ciudad y la region una retribution 
divina que nada podria detener- los distipulos helenistas se establecieron 
en los territorios adyacentes y comenzaron a propagar su fe. 17 La elevada 
consideration de Jerusalen como ciudad santa les habia traido inicialmen- 
te de sus hogares para establecerse alii; por tanto ahora su desilusion era 
mayor, si cabe, al verse rechazados por ella. Si, como ahora descubrian, los 
circulos paganos o semipaganos les ofreci'an mayores libertades para servir 
a Dios y mantener el testimonio de su obra salvi'fica en Cristo, debian, 
entonces, evaluar de nuevo el lugar que tales circulos ocupaban en los pro- 
positos de Dios. Felipe, uno de los companeros de Esteban en la iglesia 
de Jerusalen, que parece haber asumido el liderazgo del grupo helenista 
tras la muerte de Esteban, comenzo una obra misionera con notable exito 
en una ciudad samaritana y, mas adelante, se establecio en la ciudad pre- 
dominantemente gentil de Cesarea Maritima. 18 Otros fugitivos helenistas 
viajaron mas lejos aun; algunos, muy probablemente, a Alejandria y a Ci- 
rene de donde procedian un cierto numero de ellos; otros, de los cuales 
Lucas nos habia con mas detalle, a Fenicia y Siria, llegando por el norte 
hasta Antioquia. 

Antioquia, junto al Orontes -la moderna Antakya en la provincia de 
Hatay de Turquia-, a los pies del monte Silpio, unos treinta kilometros rio 
arriba desde la ciudad portuaria de Seleucia Pieria, fue fundada en el 300 
aC. por Seleuco Nicator, primer gobernante de la dinastia de los seleuci- 
das, que la denomino segun el nombre de su padre Antioco. Como capital 
del imperio seleucida, muy pronto gano importancia, y cuando Siria devi- 
no provincia romana en el 64 aC., Antioquia era la sede administrativa y 
residencia del legado imperial. 19 Siguio siendo la capital provincial cuando 
la Cilicia oriental se unio a Siria en el ano 25 aC. En este tiempo era la 
tercera ciudad mas grande del mundo romano; disenada en cuadriculas, y 
solo superada en poblacion por Roma y Alejandria. Julio Cesar, Augusto 
y Tiberio la ampliaron y embellecieron, mientras que Herodes el Grande 


17 Cf. M. Hengel, “Zwischen Jesus und Paulus”, ZTK 72 (1975, pags. 196 y ss. 

18 Hechos 8:5-40. 

19 Cf. B. M. Metger “Antioquia de Orontes”, Biblical Arqueologist 11 (1948), pags. 70-88; G. W. 
Elderkin, R. Stillwell, F. O. Waa gz, Antioch-on-the-Orontes, I-IV (Princeton y Oxford, 1934-52); G. 
Downey,^ History of Antioch in Syria from Seleucus to the Arab Conquest (Princeton, 1961) y Ancient 
Antioch (Princeton, 1963). 
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contribuyo con unas columnatas a ambos lados de su calle principal, y con 
el pavimentado de la calle con piedra pulida. 20 Antioquia era tanto centro 
de comercio como capital politica; los productos de Siria pasaban por ella 
en su camino a los demas territorios del Mediterraneo. Puesto que estaba 
cerca de la frontera del mundo greco-romano con el Oriente, era mas cos- 
mopolita que la mayoria de ciudades helenistas. 

Los judi'os formaban parte de la poblacion de Antioquia desde que 
fue fundada, antes aun de que Judea fuera gobernada desde esta ciudad, 
como, de hecho, lo fue durante la primera mitad del siglo II aC. En el 
ano 145 aC., la ciudad conocio a los judi'os en un papel distinto del que 
les era habitual como colonos y mercaderes, porque Demetrio II, enzar- 
zado en una guerra civil por el trono seleucida y cuyas fuerzas ocupaban 
la mayor parte de Antioquia, incorporo en sus filas a tres mil soldados del 
ejercito de Jonathan el Asmoneo, que mostraron su destreza en la lucha 
urbana y que, tras producir una notable y quiza innecesaria destruction, 
ayudaron al rey a recuperar el control de la ciudad. 21 Josefo afirma que al 
comienzo de la era cristiana, los proselitos eran especialmente numerosos 
en Antioquia; 22 uno de ellos, Nicolas, se convertiria a la fe de Jesus, y su 
nombre aparece -como ya hemos dicho antes- entre los lideres helenistas 
de la iglesia de Jerusalem 23 

A esta ciudad de Antioquia llegaron, pues, un cierto numero de re- 
fugiados de Jerusalen, entre los cuales -nos dice Lucas- habia algunos que 
procedi'an de Chipre y de Cirene. 24 Los refugiados eran activos promoto- 
res de la fe, aunque en su mayor parte limitaron su testimonio a sus com- 
paneros helenistas -judi'os que hablaban griego-; pero cuando estos hom- 
bres de Chipre y Cirene llegaron a Antioquia, se les ocurrio la idea de 
compartir las Buenas Nuevas con los habitantes locales griegos, aunque 
estos fueran paganos. 

Grandes numeros de estos griegos acogieron las Buenas Nuevas 
como aquello que de verdad satisfatia sus necesidades. En la gran ciu¬ 
dad habia por aquel entonces un buen numero de sectas y religiones de 
misterio en competencia, proclamando sus promesas de salvation de los 
poderes malignos y de una sensation de alienation en un mundo poco 
amigable. Cuando los recien llegados comunicaron las Buenas Nuevas de 


20 Cf. Josefo, Antigiiedades XVI. 148. 

21 1 Macabeos 11:41-51 

22 Josefo, BJ VII. 45. 

23 Hechos 6:5 (Ver p. 119). 

24 Hechos 11:20. 
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salvacion, la terminologi'a en que se expresaban no debio parecerles nada 
extrana a sus oyentes; sin embargo, habia algo en su proclamation de 
Cristo como Salvador que les era especialmente atractivo y que no en- 
contraba paralelo en ninguno de los senores y salvadores celebrados por 
aquellas sectas. Puede que hablaran de El como de alguien que existia en 
forma de Dios antes de venir a la Tierra como hombre, y que como hom- 
bre, acepto la humiliation y la muerte, y fire, por tanto, exaltado por Dios 
sobre toda la creation y distinguido con el ti'tulo de “Senor” ( Kyrios ) en el 
sentido mas alto que abarcaba este termino. Esta posibilidad se funda en 
el hecho de que el himno en honor a Cristo que Pablo introduce en Fi- 
lipenses 2:5-11, considerado por muchos como pre-paulino, 2S era ya muy 
comun en los dfas de la mision helenista en Antioquia de Siria. En cual- 
quier caso, el himno tiene su origen en el Cuarto Cantico del Siervo que, 
como ya se ha dicho, 26 suscito una importante corriente de pensamiento 
cristologico en la iglesia primitiva de Jerusalem 

Es natural que los seguidores de Jesus fueran llamados “cristianos” por 
primera vez en Antioquia y que fueran gentiles quienes asf les calificaron. 
Del mismo modo que en los evangelios los herodianos eran los seguido¬ 
res de Herodes, 27 tambien los cristianos ( cristianoi ) eran seguidores de Cris¬ 
to (la formation de estos calificativos consiste en el uso de la rai'z de un 
nombre seguido de un sufijo de origen latino: - ianus ). En aquel tiempo, los 
judi'os de habia griega no se hubieran referido a Jesus como Cristo, pues- 
to que este segui'a siendo un ti'tulo -Cristos, el ungido- que correspondi'a 
al termino semitico mesias ; 28 llamarle de este modo hubiera significado re- 
conocerle como Mesi'as. Pero, en oi'dos gentiles, el termino Cristo era tan 
solo otro nombre para Jesus; para ellos no representaba lo mismo que para 
los judi'os. Cristos sonaba exactamente igual que Crestos -Crestus en latin-, 
un nombre de esclavo muy comun cuya grafia resultaba bastante dificil 


25 Cf. E. Lohmeyer, Kyrios Jesus: Eine Untersuchung zu Phil. 2:5-11 (Heidelberg, 1928, 1961); 
E Kaseman “A Crytical Analisis of Philipians 2.5-11” (1950) Traduccion en ingles en Journal for 
Theology and Church. 5 (1968), pags. 45-88; D. Georgi “Der vor Paulinische Himnus Phil. 2:6-11”, 
en TLeit und Geschichte: Dankesgabe an R. Bultmann, Ed. E. Dinkier (Tubinga 1964), pags. 263- 
293; R. P. Martin, Carmen Christi: Phil. 2:5-11 in Recent Interpretation and in the Setting of Early 
Christian Worship (Cambridge 1967); I. H. Marshall, “The Crist Hymn in Phil. 2:5-11”, The 
Tyndale Bulletin 19 (1968), pags. 104-127; C. F. D. Moule “Further reflexions on Phil. 2:5-11” en 
Apostolic History and the Gospel, ed W. W. Gasque and R. P. Martin (Exeter, 1970), pags. 264- 
276; M. D. Hooker, “Philipians 2:5-11”, en Jesus und Paulus: Festchrift fur W. G. Kummel\ ed E. E. 
Ellis and E. Grasser (Gotingen, 1975), pags. 161-164; O Hofius, Der Christushymnus Philipper 2:6- 
11 (Tubinga, 1976). 

26 Vease pags. 76 s., 103. 

27 Cf. Marcos 3:6; 12-13. 

28 Hebreo masiah , en arameo (estado enfatico) m siha, adjetivos verbales de masah y m sah , (“ungir”). 
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de diferenciar de la de Cristos tanto para griegos como para romanos, 29 asi' 
como tambien lo era la diferencia entre cristianoi y crestianoi. Aun en He- 
chos 11:26, donde se dice que: “A los disci'pulos se les llamo cristianos por 
primera vez en Antioquia”, hay unos cuantos testimonios del texto griego 
-incluyendo el primera mano del Codice Smaitica- que presentan la lectura 
crestianons —acusativo plural—, en lugar de cristianous. No cabe duda de que 
Lucas escribio el ultimo termino, pero el primero bien podria representar 
lo que algunos de los antioquenos pensaron que estaba diciendo. 

En esta etapa, parece que los lideres de la iglesia de Jerusalen ejer- 
ci'an una supervision general -mejor quiza llamarlo control- de la exten¬ 
sion del evangelio en los territorios contiguos. Por ejemplo, observamos 
que cuando la entonces reciente predicacion de Felipe habi'a producido 
un gran numero de convertidos en una ciudad samaritana, 30 Pedro y Juan 
vinieron de Jerusalen para dar la bienvenida a los nuevos creyentes a la 
comunidad mesianica. 31 Tuvieron que hacer frente a una situacion pareci- 
da cuando a Jerusalen llegaron las noticias de la extraordinaria extension 
del Evangelio entre los gentiles de Antioquia. ^Quien sabe que infames 
formas de sincretismo -a las que Antioquia era tan proclive- hubieran 
podido desarrollarse en aquella situacion de no administrarse una ense- 
nanza adecuada? Por ello se mando un delegado a Antioquia que obser- 
vara lo que alii estaba aconteciendo. De haberse escogido un delegado in- 
adecuado los resultados podi'an haber sido desastrosos; afortunadamente 
el hombre elegido fue Bernabe, el “hijo de consolacion”. 32 No hay duda 
que el movimiento que se estaba desarrollando en Antioquia presentaba 
aspectos que resultarian alarmantes para algunos de los miembros de la 
iglesia de Jerusalen; Bernabe, sin embargo, encontro mucha razon para la 
satisfaccion. Lucas nos dice que: “Cuando llego y vio la gracia de Dios, se 
regocijo...” (Hechos 11:23). Asi que Bernabe se establecio en Antioquia 
e impartio a los misioneros helenistas y a sus convertidos el animo y los 
sabios consejos que necesitaban. Muy pronto se establecio en Antioquia 
una iglesia grande y floreciente; una iglesia que, con el rapido progreso del 
Evangelio entre la poblacion griega, estaba destinada a tener muy pronto 
mas miembros de origen griego que judio. 


29 Cf. Vida de Claudio 25.4 (impulsore Chresto ); ver p. 381 

30 Vease p. 153. 

31 Ambos apostoles impusieron las manos a los convertidos samaritanos para que recibieran al 
Espiritu Santo (Hechos 8:17). 

32 Vease p. 97. 
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En esta situation, Bernabe comenzo a sentir la necesidad de un 
companero con el que compartir la responsabilidad de supervisar la vida 
y actividad de esta nueva iglesia, y penso en Pablo. Bernabe conoci'a bien 
la vocation de Pablo de evangelizar a los gentiles, y quiza habia oi'do no- 
ticias de lo que Pablo habia estado haciendo en Cilicia al respecto. Todo 
cuanto sabia de Pablo le convencio de que no habia nadie mas apropiado 
que el para que fuese su colaborador en Antioquia; de modo que fue hasta 
Tarso para encontrarle y le convencio de que regresara con el a Antioquia. 
Si dijeramos que de este modo -alrededor del ano 45 dC - Pablo fue lle- 
vado de nuevo a la corriente principal de la obra cristiana, probablemente 
el mismo no estaria de acuerdo con tal aseveracion; para el, la corriente 
principal de la obra cristiana se encontraba dondequiera que se encontrara 
en aquel momento en concreto. Lo que si podemos decir es que fue lle- 
vado a la corriente principal de la obra cristiana registrada (hasta donde 
llegan los registros existentes), puesto que es ahora cuando Pablo reapa- 
rece en la narrativa de Lucas tras su marcha a Tarso al final de su breve 
conversation con Pedro en Jerusalem La evangelization de Antioquia y el 
curso del avance del Evangelio desde esta ciudad resultarian especialmen- 
te atrayentes para Lucas si, como asegura la tradition, este habia nacido 
en Antioquia. 33 


33 La referenda mas temprana en el sentido de que Lucas era oriundo de Antioquia de Siria 
aparece al principio del prologo anti-marcionita al evangelio de Lucas, al final del siglo segundo. 
Eusebio, ( Historia Eclesiastica) y Jeronimo, ( De viris ilustribus , 7), repiten este testimonio. La 
tradicion queda atestiguada en una forma del texto Occidental, donde Hechos 11:28 aparece como 
un pasaje en primera persona del plural: la profecfa de Agabo a la iglesia de Antioquia se introduce 
con las palabras siguientes: “Y cuando nos reunimos, uno de ellos llamado Agabo, dijo...”. A la 
luz de esta tradicion, J. Smith considera muy significativo el hecho de que de los siete diaconos 
helenistas nombrados en la iglesia de Jerusalen, solo de uno de ellos se menciona su lugar de origen: 
“Nicolas, proselito de Antioquia” (Hechos 6:5); por analogfa, Smith resalta que de ocho relatos de la 
campana rusa de Napoleon en 1882 —tres escritos por autores franceses, tres por ingleses, y dos por 
escoceses— solo dos —los escoceses— mencionan que el general ruso Barclay de Tolly era descendiente 
de escoceses ( The Voyage and Shipwreck of St. Paul [Londres, 1880], p.). 




CAPITULO XIV 

Hombre con vision y hombre de accion 


1. Una extrana experiencia 

Hacia el final del tan indocumentado periodo entre el regreso de 
Pablo a Tarso y su llamado a Antioquia, este tuvo una insolita experien¬ 
cia que dejaria su huella en el para el resto de su vida. En 2 Corintios 
12:2-10, el apostol nos da un breve relato de dicha experiencia donde 
dice que esta tuvo lugar catorce arios antes del momento de escribir sobre 
ella. Puesto que Pablo escribio 2 Corintios mas o menos en el 56 dC., 
la fecha de la vivencia habria sido en el 42 o el 43 dC. Lo que le ocu- 
rrio, pertenece a la categoria de lo que comunmente se llama extatico; 
sin embargo, es dificil llegar a una clara conclusion acerca de su exacta 
naturaleza puesto que la descripcion de Pablo es muy imprecisa. Lo que 
nos dice el mismo es que “en el cuerpo o fuera del cuerpo” -algo que no 
puede precisar- fue arrebatado a una esfera extraterrena que el mismo 
llama “Parai'so” y “tercer cielo”, 1 y oyo alii cosas que ni podia, ni le era 
permitido, expresar con palabras. 

Este tipo de experiencia expresada en esta forma de lenguaje no es 
algo sin paralelo en el mundo de Pablo. Encontramos un texto literario 
semejante, en el relato del arrebatamiento corporal de Enoc a las esferas 
celestiales y su posterior regreso a la Tierra (1 Enoc 12:1 y ss., cf. 71:1 
y ss.). Pero mientras que en esta obra se relata con mucho detalle lo que 
Enoc vio y oyo, Pablo no nos ofrece tales pormenores: lo que el oyo fue 


1 “Parafso” ( gr. Paradeisos) era una palabra de origen Persa usada en la Septuaginta (Genesis 2:8 
y ss.) en relacion con el primigenio Eden y, en su uso judfo posterior, denotaba tambien el Eden 
de arriba. No sabemos si Pablo crefa que el “tercer cielo” era o no el mas elevado —en aquel tiempo 
la idea de los siete cielos era muy comun, (cf. Testament of Levi 2:7 y ss.; The Ascension of Isaiah 
6:13; 7:13 y ss.; TB Hagigah 12b)—, pero no hay duda de que este era el cielo en el que el situaba 
al Parafso. De acuerdo con Lucas 23:43 el Parafso es un lugar de felicidad tras la muerte; en 
Apocalipsis 2:7 es el Eden escatologico. 
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algo inexpresable. En su relato de la experiencia, el se presenta como 
mero espectador de algo que cuenta como si le hubiera acontecido a una 
tercera persona: a “un hombre en Cristo”, a quien el conocio; es como 
si quisiera ser deliberadamente impreciso hablando del senor “Fulano de 
tal”. Tan solo cuando se reanuda el modo normal de existencia y pasa a 
describir las secuelas de la experiencia, retoma Pablo el uso de la primera 
persona del singular. 

Encontramos otro paralelo, ahora no en la literatura apocaliptica 
sino en la vida normal, en la historia de cuatro rabies -Ben Azzai, Ben 
Zoma, Elisha Ben Abuyah y Akiba, todos los cuales vivieron durante la 
primera parte del segundo siglo dC., y eran por tanto dos generaciones 
mas jovenes que Pablo- que entraron en el Paraiso. Ben Azzai lo contem- 
plo y murio; Ben Zoma se volvio loco tras su vision; Elisha Ben Abuyah 
se convirtio en un apostata. Solo Akiba salio indemne de la experiencia. 2 
Lo que pueda significar exactamente tal entrada al Paraiso es materia de 
debate, pero, igual que en el caso de Pablo, es verosimil que experimen- 
taran alguna forma de experiencia mistica. Lo que ensena la historia es 
que tal experiencia es peligrosa y susceptible de marcar indeleblemente a 
aquellos que pasan por ella. 

Pablo no salio ileso de su vivencia, pero el espiritu con que acepto 
sus desagradables consecuencias hicieron que, en lugar de maldicion, estas 
se convirtieran en una bendicion. Leemos en 2 Corintios 12:7-10: 

Y para que la grandeza de las revelaciones no me exaltase desmedida- 
mente, me fue dado un aguijon en mi carne, un mensajero de Satanas 
que me abofetee, para que no me enaltezca sobremanera; respecto a lo 
cual tres veces he rogado al Senor, que lo quite de mi. Y me ha dicho: 
Bastate mi gracia; porque mi poder se perfecciona en la debilidad. Por 
tanto, de buena gana me gloriare mas bien en mis debilidades, para 
que repose sobre mi el poder de Cristo. Por lo cual, por amor a Cristo 
me gozo en las debilidades, en afrentas, en necesidades, en persecucio- 
nes, en angustias; porque cuando soy debil, entonces soy fuerte. 

La secuela de la experiencia mistica de Pablo fue una dolencia fisi- 
ca, verdaderamente humillante y dolorosa, que en un principio le llevo a 


2 TB Hagigah 14b-15b. Esta experiencia parece haber sido un ejemplo temprano de misticismo 
mercabah (“carro”), en el cual se empleaban ciertas tecnicas contemplativas con miras a conseguir 
la vision del carro-trono de Dios descrita en Ezequiel 1 y 10. Ver G. Scholem, Jewish Gnosticism ,, 
Mercabah Mysticism and Talmudic Tradition (New York, 1965) pags. 14-19; J. W. Bowker 
“’Mercabah’ Visions and the Visions of Paul”, Journal of Semitic Studies 16 (1971) pags. 157-173. 
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pensar que podia resultar un obstaculo para el desarrollo de un ministe- 
rio efectivo; sin embargo, quebrantando con contundencia su autoestima 
y manteniendole en constante dependencia de la capacitacion divina, tal 
dolencia demostro ser, de hecho, mas una ayuda que un obstaculo. Se han 
planteado muchas hipotesis acerca de la identidad de este “aguijon en la 
carne”; su misma variedad demuestra la imposibilidad de llegar a un dic- 
tamen concluyente. Una de las hipotesis con mas adeptos ha sido la de 
la epilepsia -hipotesis que de confirmarse situaria a Pablo en el grupo de 
hombres de action como Julio Cesar y Napoleon-, sin embargo, no pasa 
de ser mera conjetura. 3 Sea lo que fuere, probablemente se trate de la en- 
fermedad del cuerpo que padetia durante su primera visita a las iglesias 
de Galatia; enfermedad que supuso una “prueba” tanto para el como para 
los galatas, y que hubiera podido suscitar el rechazo y aversion de estos 
que, por el contrario, recibieron a Pablo como si de “un angel de Dios” 
se tratara (Galatas 4:13 y ss.). Su oration, tres veces repetida, para que 
Dios sanara su enfermedad fue respondida, no con la liberation solicitada, 
sino siendole impartida la gratia necesaria para sobrellevarla; gratia, no 
solo para poder vivir con tal aguijon, sino para estar agradecido por el. Si 
a pesar de su debilidad fisica su ministerio resultaba tan efectivo, se haci'a 
bien manifiesto que el poder que obraba era trascendente: era Dios y no 
el mismo. 4 Pablo acepto de buen animo este tipo de dolencias -junto con 
las demas penalidades que eran propias de su condition apostolica- pues- 
to que eran la condition mediante la cual el poder del Cristo crucificado 
obraba a traves de El. Tales debilidades supom'an para el un constante re- 
cordatorio, no tanto de su propia incapacidad como de la absoluta capaci- 
dad de Cristo: Pablo sabia que, cuanto mayor era su propia debilidad, mas 
fuerte era en El. 


2. El “misticismo” de Pablo 

Este tipo de relato suscita, de manera natural, la pregunta acerca de 
si Pablo puede o no ser calificado de mistico. Algunos nombres de im- 
portancia exceptional en el mundo de la teologi'a y que han estudiado 


3 Cf. W. Wrede, Paul\ ET (Londres 1907), pags. 22 y ss. Otras hipotesis son: oftalmia (J. T. Brown, 
“St. Paul’s Thorn in the Flesh”, en Horae subsecivae, Ed. J. Brown [Edimburgo, 1858]), fiebres de 
Malta, (W. M. Alexander, “St. Paul’s Infirmity” , Expository Times 15 [1903-4]), malaria (W. M. 
Ramsay, St Paul, the Traveller and the Roman Citizen [Londres 1920]) pags. 94 y ss.; neurastenia, 
(H. Lietzmann, The Beginnings of the Christian Church, E. T. [Londres, 1949], p. 113), un 
impedimento del habla, (cf. 2 Corintios 10:10). Puede que algunas de estas hipotesis sean mas 
plausibles que otras, pero todas son igualmente suposiciones. 

4 2 Corintios 4:7. 
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tanto a Pablo como sus escritos creen y afirman que si puede calificar- 
sele de este modo. Basten como ejemplo las obras de Albert Schweit¬ 
zer, The mysticism of Paul the Apostle, s o Die Passionsmystic des Paulus, 6 
de Johannes Schneider. La terminologia del ultimo titulo sigue a la de 
Adolf Deissmann que la usaba para expresar la interpretacion de Pablo 
de la vida cristiana en terminos de morir y resucitar con Cristo. Para 
Deissmann, Mystic (“misticismo”) era un termino aplicable “a toda ten- 
dencia religiosa que descubre el camino a Dios mediante la experiencia 
interior, sin la mediacion de la razon”. 7 

Evelyn Underhill nos ofrece una definicion mas positiva; para ella 
el misticismo era: “El nombre de aquel proceso organico que entrana la 
completa consumacion del amor de Dios: el logro, aqui y ahora, de la he- 
rencia inmortal de los hombres”. 8 Esta definicion podria explicar la expe¬ 
riencia religiosa de Pablo si recordamos que para el, el amor de Dios se 
encarna en Cristo Jesus y nos llega a traves de El (Romanos 8:39). 9 

Segun Albert Schweitzer, el misticismo de Pablo es unico ya que, a 
pesar de su elevado nivel intelectual, este no toma la forma de una union 
directa con Dios, sino con Cristo. “En Pablo -nos dice- no hay un mis¬ 
ticismo de Dios sino tan solo misticismo de Cristo mediante el cual el 
hombre se pone en relacion con Dios... este ‘estar en Cristo’ es el principal 
enigma de la ensenanza de Pablo: una vez lo captamos nos ofrece la clave 
de la totalidad”. 10 

A1 decirnos Schweitzer que en Pablo no hay misticismo de Dios, de- 
riva de ello que este no podria en conciencia haber utilizado la cita de 
Epimenides que se dice pronuncio en su discurso ante el Areopago ate- 
niense registrado en Hechos 17:28: “En el vivimos y nos movemos y 
somos”. 11 Acerca de esto conviene decir dos cosas. En primer lugar, el asi 


5 Traducido al ingles por W. Montgomery, (Londres 1931) del titulo original: Die Mystic des 
Apostels Paulus (Tubinga, 1930). 

6 Leipzig, 1929. 

7 A. Deissmann, Paul: a Study in Social and Religious History, (E.T. Londres 1926), p. 149. 

8 E. Underhill, Mysticism (Londres, 1930) p. 81, (donde lo define como “el arte de desarrollar... 
una relacion consciente con el Absoluto”). Rufus M. Jones describio “el misticismo en su aspecto 
normal” como “un tipo de religion que se caracteriza por una inmediata consciencia de una relacion 
personal con un Ser Divino”, {Studies in Mystical Religion [Londres 1909, p. 18]), Cf. tambien R. C. 
Zaehner, Mysticism Sacred and Profane (Oxford, 1957); D. Knowels, What is Mysticism f (Londres 
1967); G. Parrinder, Mysticism in the World Religions (Londres, 1976). 

9 Vease la definicion de R. C. Tannenhill citada mas abajo (p. 174). 

10 The Mysticism of Paul The Apostle, p. 3. 

11 Vease p. 281 y 289. 
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llamado misticismo de las Epi'stolas Paulinas, pertenece a la nueva crea- 
cion, al orden de la redencion, mientras que en su discurso en el Areo- 
pago, lo que esta en consideration es la relacion del hombre con Dios en 
el orden de la vieja creacion. En segundo lugar, y al margen del valor que 
Epimenides atribuyera en su declaration a la preposition “en”, Lucas nos 
presenta a Pablo citando sus palabras para demostrar que Dios es el crea- 
dor de todos los hombres y que, por tanto, somos descendientes suyos. 
Esto no es, ciertamente, una forma de “misticismo de Dios”, y en ningun 
caso entra en conflicto con las declaraciones del apostol acerca de que, en 
el orden de la redencion -o, “en Cristo Jesus”, como lo dice el- los cre- 
yentes son todos “hijos de Dios por la fe” (Galatas 3:26). Por otra parte, la 
locution “en Dios” no es ajena al vocabulario paulino: recordemos la doble 
mention en las epi'stolas a los tesalonicenses de “la iglesia de los tesaloni- 
censes en Dios Padre y en el Senor Jesucristo” (1 y 2 Tesalonicenses 1:1), 
asi como tambien la referenda en Efesios 3:9 al “misterio escondido desde 
los siglos en Dios que creo todas las cosas”. Aunque esta ultima referencia 
no puede ser entendida en terminos de misticismo de Dios; significa algo 
asi como “en la mente -o proposito- de Dios”. 12 

Pero frases como “en Cristo Jesus”, citada anteriormente, o “en Cris¬ 
to”, o “en el Senor”, son distintivas de Pablo y es el concepto que estas 
encierran lo que esta a menudo en mente -como es el caso de Schweit¬ 
zer- cuando se habla de “misticismo paulino”. 

Si tales expresiones tienen alguna signification mi'stica, seria la de un 
misticismo corporativo o colectivo. Hay muy poco en los escritos paulinos 
que pudiera recordar al “vuelo del uno hacia el Uno”. 13 Aun cuando in¬ 
troduce la extrana experiencia personal descrita en 2 Corintios 12:2-10 lo 
hace diciendo que le ocurrio a “un hombre en Cristo”, frase que es aplica- 
ble a cualquier otro cristiano y por la que el mismo se vincula al colectivo. 

El sentido colectivo de la expresion “en Cristo” y otras similares, es 
puesta de relieve con acierto por la New English Bible cuando en ocasiones 
utiliza terminos como “incorporate”, (incorporar) y “concorporate” 14 para 
expresarlo. En otras palabras, “en Cristo” y expresiones similares transmiten 
la misma idea que Pablo comunica cuando se refiere a los cristianos como 
miembros del cuerpo de Cristo -pensamiento que el desarrolla en su propia 


12 La frase “nos gozamos en Dios” de Romanos 5:11 no puede tampoco —menos aun— entenderse en 
un sentido mistico. 

13 Plotino, Enneadas VI 9.11 (fugh monou pros monon). 

14 El termino ingles (arcaico) “concorporate” no tiene equivalente exacto en Castellano; la idea basica 
que expresa es la de “incorporar a un colectivo”. 
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li'nea con gran fuerza y frescura-; aunque la conveniencia de describirlo en 
terminos del cuerpo “mi'stico” de Cristo es cuestionable. 

El cuerpo de Cristo -la comunidad de fe como un todo- y cada uno 
de sus miembros en particular son vivificados mediante la vida del Cristo 
resucitado y vigorizados por su Espiritu. La incorporacion a este cuerpo 
se lleva a cabo mediante la fe personal en Jesucristo y en lo sacramental se 
sella mediante el Bautismo y se sostiene mediante la Santa Cena. 15 Para 
Pablo, el Bautismo simboliza la muerte y resurreccion del creyente con 
Cristo: “El hombre que fuimos” (Romanos 6:6) ha muerto en su muerte 
y el “nuevo hombre”, a semejanza de Cristo, se ha levantado en su resu¬ 
rreccion. El lavamiento externo en el agua tiene una contrapartida interior 
y espiritual: “Porque por un solo Espiritu fuimos todos bautizados en un 
cuerpo, sean judios o griegos, esclavos o libres; y a todos se nos dio a be- 
ber de un mismo Espiritu” (1 Corintios 12:13). 16 

Es del todo evidente, sin embargo, que para Pablo, morir y resucitar 
con Cristo no era solo una cuestion relativa a la teologia sacramental o a 
la doctrina de la iglesia, sino un asunto de experiencia personal. Su entra- 
da en la vida cristiana la concebia en estos terminos: “Con Cristo estoy 
juntamente crucificado”, escribe a los galatas; y anade: “Y ya no vivo yo, 
mas vive Cristo en mi; y lo que ahora vivo en la carne lo vivo en la fe del 
Hijo de Dios, el cual me amo y se dio a si mismo por mi” (Galatas 2:20). 
Esta apropiacion personal del amor manifestado a la humanidad en la au- 
to-inmolacion de Cristo era tan real como la conciencia de su union con 
Cristo por la fe y de tal union de fe como la fuente de su vida cristiana. 
Con mayor intensidad aun, se describe a si mismo en su servicio aposto- 
lico como “llevando en el cuerpo siempre, por todas partes la muerte de 
Jesus, para que tambien la vida de Jesus se manifieste en nuestros cuer- 
pos. Porque -anade- nosotros que vivimos estamos siempre entregados a 
muerte por causa de Jesus, para que tambien la vida de Jesus se manifieste 
en nuestra carne mortal” (2 Corintios 4:10 y ss.). 


3. Compartiendo los sufrimientos mesianicos 

La propia percepcion de Pablo de si mismo como “un hombre en 
Cristo”, un miembro de su cuerpo, expresa las mas de las veces la serie- 
dad con que percibia su responsabilidad para con los demas miembros del 


15 1 Corintios 10:16 y ss.; ll:20-34 a . Ver pags. 269 ss. 

16 Vease p. 249. 
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mismo cuerpo. Pablo tenia en mente los sufrimientos del Mesias -un ras- 
go de la expectativa rabinica-, los sufrimientos que el Mesias habia tenido 
que padecer. Por esta causa, Jesucristo habia tenido que sufrir en la Tierra 
sobrellevando la muerte por crucifixion para procurar la liberation de su 
pueblo de la servidumbre espiritual. Pablo entendia que, en su exaltation 
presente, Cristo estaba ya libre de sufrimientos como los que habia tenido 
que soportar en la Tierra. Sin embargo -como habia descubierto en su 
camino a Damasco 17 - seguia considerando como propios los sufrimientos 
que su pueblo soportaba por su causa. Lucas nos consigna que el Senor 
resucitado dijo en referenda al recien convertido Pablo: “Yo le mostrare 
cuanto le es necesario padecer por mi nombre” (Hechos 9:16), y el propio 
relato de Pablo confirma la magnitud y diversidad de las penalidades que 
experimento en el transcurso de su ministerio apostolico. Estas cosas, sin 
embargo, no produjeron en el una actitud de resentimiento; “nos gloria- 
mos en las tribulaciones”, dijo en Romanos 5:3, no solo por su poder para 
la formation del caracter, sino porque de este modo pudo cumplir sus an- 
helos de compartir los sufrimientos de Cristo, “llegando a ser semejante a 
el en su muerte, si en alguna manera llegase a la resurrection de entre los 
muertos” (Filipenses 3:11). 

Sus razones para aceptar con gozo su parte en los sufrimientos de 
Cristo, no estaban tan solo en lo que estos significaban personalmente 
para el. Parece haber mantenido la postura de que, cuanto mas de esos 
sufrimientos asumiera el personalmente, menos tendrian que soportar sus 
companeros cristianos. “Ahora me gozo en lo que padezco por vosotros 
-escribe a los colosenses-, y cumplo en mi carne lo que falta de las aflic- 
ciones de Cristo por su cuerpo, que es la iglesia”. 18 Con igual proposito 
escribe a sus amigos en Corinto que “si somos atribulados, es para vues- 
tra consolation y salvation” (2 Corintios 1:6). Del mismo modo que Je¬ 
sus ofrecio a Dios sus heridas en expiation “por muchos”, tambien Pablo 
acepto con satisfaction sus pruebas y penalidades en la esperanza que, de 
este modo, sus convertidos y demas creyentes pudieran ser librados de las 
mismas. “De manera que -dice-, la muerte obra en nosotros -es decir, en 
ml- y en vosotros la vida” (2 Corintios 4:12). 


17 La implicacion de las palabras “<;por que me persigues?” no encuentra paralelismo en ninguna 
otra parte de los escritos de Lucas y sin embargo concuerda por completo con la teologia de Pablo. 

18 Entre los estudios recientes de este pasaje ver R. Yates “A note on Colossians 1:24”, EQ 42 
(1970), pags. 68 y ss.; L. P. Trudinger, “A further brief notice in Colossians 1:24” EQ 45 (1973), 
pags. 36 y ss.; R. J. Bauckham, “Colossians 1:24 Again: the Apocaliptic Motif”, EQ 47 (1975), 
pags. 167 y ss. 
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4. Vida en el Espiritu 

En el Nuevo Testamento, la concesion del don del Espiritu de Dios 
o Espiritu Santo es, en primer lugar, un fenomeno escatologico, en el 
sentido que esta se presenta como el cumplimiento de las promesas del 
Antiguo Testamento, relacionando su otorgamiento con la era de la reno- 
vacion. Ezequiel, por ejemplo, declara durante el exilio que cuando Dios 
restaure la bendicion a su pueblo, les dara un nuevo espiritu, su propio 
espiritu, para que, limpiados de su corrupcion moral y religiosa, puedan, 
de ahi en adelante llevar a cabo su voluntad con un corazon sincero (Eze¬ 
quiel 11:16-20; 36:24-27). Tras el exilio, un oraculo anuncia que en los 
dias de la restauracion Dios pondra su espiritu sobre “toda carne” (Joel 
2:28 y ss.). El contexto parece indicar que “toda carne” se refiere, en pri¬ 
mer lugar, a Israel aunque su ambito final de aplicacion pueda ser mas 
amplio. El contexto senala ademas que el efecto principal de tal derrama- 
miento del Espiritu de Yahve sera un ejercicio del espiritu de profecia sin 
precedentes, por parte de siervos jovenes y adultos, asi como de hombres y 
mujeres fibres. 

No faltaba mucho para el amanecer de la era cristiana, cuando ya 
descubrimos que la comunidad de Qumran habia hecho suya esta espe- 
ranza. Una parte de la preparacion de esta comunidad para la nueva era 
consistia en proveer un “fundamento” para el Espiritu de santidad o Es¬ 
piritu santo. Esta comunidad se representaba a si misma como un templo 
vivo en el cual sus miembros laicos constituian el departamento exterior, 
el lugar santo, mientras que los miembros de la clase sacerdotal formaban 
el santuario interior, el lugar santisimo. Segun parece, este templo vivo era 
concebido como un lugar para morada del Espiritu de santidad, en el cual 
la ofrenda de vidas obedientes y labios que expresan alabanza eran un sus- 
tituto aceptable de los sacrificios animales del antiguo orden. 19 

Y no solo esto, sino que en la comunidad, el Espiritu de santidad 
es la fuente del conocimiento. El Espiritu que en tiempos pasados habia 
hablado en los profetas, los “ungidos” mediante quienes Dios ensenaba a 
su pueblo, 20 esta ahora dispuesto a morar, no solo en medio de la comu¬ 
nidad como un todo, sino tambien en sus miembros individuals, dan- 
doles a conocer -especialmente a los lideres- la interpretacion de las pa- 
labras de los profetas, asi como la manera en que el proposito escondido 
de Dios se cumpliria en los inminentes dias del fin. Uno de los Himnos 


19 1 QS col. 9,11.4 y ss. En alusion a Oseas 14:2 (cf. Hebreos 13:14). 

20 En algunos lugares de los textos de Qumran (1 QM col. 11, 11.7 y ss.; CD 2. 12; 6, 1.1) se llama 
“los ungidos” de Dios a los profetas, de acuerdo con el escenario del Salmo 105:15. 
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de Accion de Gracias de esta comunidad dice: “He llegado a conocerte 
como instructor, oh Dios, mediante el Espi'ritu que has hecho morar 
dentro de mi, y mediante tu Espi'ritu santo he escuchado con fidelidad 
tu consejo, secreto y maravilloso”. 21 

En la narrativa de los evangelios, Jesus recibe el Espi'ritu Santo en 
su bautismo 22 como capacitacion necesaria para su mision mesianica que 
inclui'a bautizar a otros con el mismo Espi'ritu. 23 Hay indicios en la tra¬ 
dition sinoptica que indicarian que Jesus sabi'a que estaba obrando bajo 
limitaciones en su ministerio palestino; 24 indicios que devienen mas ex- 
ph'citos en los discursos del aposento alto del Cuarto Evangelio, donde la 
partida de Jesus significa la venida del Espi'ritu y la capacitacion de sus se- 
guidores para que estos puedan llevar a cabo obras mayores que las que El 
mismo realizo. 25 De este modo se nos prepara para algo como el relato de 
Lucas acerca de la venida del Espi'ritu durante el primer Pentecostes de la 
era cristiana, acompanado de las senales de la nueva era en escala mayor 
de la que se habi'a visto durante el ministerio de Jesus. 26 

Este entendimiento general de la presencia y poder del Espi'ritu se 
presupone en Pablo. Para el, el Espi'ritu ha venido: su presencia morado- 
ra es experimentada por el pueblo de Cristo, tanto de manera individual 
como colectiva; tanto de la iglesia como del creyente individual puede 
igualmente decirse que son templo del Espi'ritu. 27 Y esto no es mera theo- 
logoumenorv, es algo que se experimenta con gran intensidad y senala una 
gran diferencia en la existencia presente. El Espi'ritu derrama el amor de 
Dios en el corazon de los creyentes 28 y les moldea progresivamente con- 
forme a la semejanza del caracter de Cristo. “Donde esta el Espi'ritu del 
Senor -dice Pablo- alb' hay libertad. Por tanto, nosotros todos, mirando 
a cara descubierta como en un espejo la gloria del Senor, somos transfor- 
mados de gloria en gloria en la misma imagen, como por el Espi'ritu del 


21 1 QH col. 12.11. 11 y ss. 

22 Marcos 1:9 y ss.; cf. Juan 1:32. 

23 En Mateo 3:11 y Lucas 3:16 se anaden las palabras “y fuego” a la profecia de Juan el Bautista 
respecto a que el que habfa de venir bautizaria “con el Espiritu Santo”. Cf. La accion del viento y el 
fuego en la metafora de Mateo 3:12 y Lucas 3:17. 

24 Cf. Lucas 12:50 donde Jesus dice estar en angustia hasta tanto no se cumpla su “bautismo”. 

25 Cf. Juan 14:12; 16:7. 

26 Sea cual fuere la primera referenda de Marcos 9:1, puede decirse que el primer Pentecostes 
cristiano vio “el reino de Dios venir en poder”: en aquel dia, Jesus obtuvo muchos mas seguidores 
que los que se vincularon a El durante su ministerio terrenal. Acerca de las “senales” de la era 
apostolica cf. Hechos 2:43; 5:12; Galatas 3:5; Hebreos 2:4 etc. 

27 I Corintios 3:16 y ss.; 6:19. 

28 Romanos 5:5. 
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Senor” (2 Corintios 3:17-18). Lo que esta imagen significa en la expe- 
riencia practica se explica en detalle mediante los nueve aspectos del fruto 
del Espi'ritu resenados en Galatas 5:22 y ss.: “Mas el fruto del Espiritu es 
amor, gozo, paz, paciencia, benignidad, bondad, fe, mansedumbre, tem- 
planza”. Estas fueron las virtudes que marcaron al Jesus historico, y Pablo 
anhelaba verlas reproducidas en sus convertidos, y -por supuesto- en su 
propia vida. Sabi'a perfectamente que algunas de tales cualidades no serian 
suyas de manera facil y natural. Pablo representaba la vida cristiana como 
un tenaz ejercicio -una carrera a correr, una batalla a pelear (en especial 
contra si mismo) 29 - demasiado a menudo como para que se nos permita 
suponer que para el la victoria era algo “repentino, de un minuto”. 30 

La tension no podia resolverse por completo mientras viviera al mis¬ 
mo tiempo en la edad presente (temporalmente) y en la por venir (espiri- 
tualmente), es decir, mientras estuviera en la Tierra con su cuerpo mortal. 
Sin embargo, Pablo encontro el secreto de la victoria en la liberadora “ley 
del Espiritu de vida en Cristo Jesus” (Romanos 8:2). El principio funda¬ 
mental de esta “ley del Espiritu”, es la del amor de Dios en Cristo: un 
amor que, primero desciende verticalmente y es implantado en el corazon 
por el Espiritu, para fluir despues hacia las vidas de otros. El cantico de 
amor de 1 Corintios 13 es una elocuente celebracion de esta verdad. 


5. Comunidad y “Misterios” 

A pesar de lo que hemos dicho respecto al “misticismo colectivo” en 
el pensamiento de Pablo, es probablemente cierto que el mistico -tal como 
normalmente se le concibe- tienda a ser autosuficiente en su vida religio- 
sa, o al menos pueda serlo cuando las circunstancias lo requieran. Puede 
que sea sociable y carinoso; puede conceder gran importancia a la vida en 
sociedad, pero no depende de ello para su sostenimiento espiritual. Pablo 
insistio acerca de la vida comunitaria del cuerpo de Cristo, en el cual los 
miembros se interrelacionan y son interdependientes, aportando cada uno 
su contribucion personal para el beneficio de los demas y del todo; 31 sin 
embargo, cuando la situacion asi lo requeria, podia mantener su existen- 
cia espiritual aparte de cualquier ayuda externa, humana o material. “He 
aprendido a contentarme ( autarkes ) cualquiera que sea mi situacion” (Fili- 
penses 4:11). Esta antarkeia, no es, sin embargo, estoica autosuficiencia: es 


29 1 Corintios 9 :24-27. 

30 F. W. H. Myers, Saint Paul (Londres 1867), estrofa 15 ; cf. Filipenses 3:12-14. 

31 1 Corintios 12:14 y ss.; Romanos 12:4 y ss. 
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mas bien una dependencia tan absoluta de Cristo, que vive en el, que todo 
lo demas es comparativamente prescindible: “Todo lo puedo -y anade- en 
Cristo que me fortalece” (Filipenses 4:13). A1 mismo tiempo, deja muy 
claro que el bienestar de sus amigos era muy importante para su propia 
sensacion de bienestar: para el representaba la vida misma saber que sus 
convertidos de Tesalonica estaban “firmes en el Senor” (1 Tesalonicenses 
3:8). “Estais en nuestro corazon -les dice a los cristianos de Corinto-, 
para morir y para vivir juntamente” (2 Corintios 7:3). Esperaba el Dia de 
Cristo con especial expectacion y alegria porque anhelaba poder enton- 
ces presentar a sus convertidos al Senor que le habi'a comisionado, como 
evidencia visible de haber administrado con fidelidad lo que se le habi'a 
confiado. “Porque <;cual es nuestra esperanza, o gozo, o corona de que me 
glorie? <;No lo sois vosotros, delante de nuestro Senor Jesucristo, en su ve- 
nida?” (1 Tesalonicenses 2:19). 32 

Los fenomenos como la glosolalia -al que Pablo se refiere de manera 
especial en una de sus epi'stolas- no estan necesariamente vinculados con 
el misticismo: el uno puede existir sin el otro. Cuando Pablo dice que la 
persona que se expresa en lenguas “por el Espi'ritu habla misterios”, no dice 
que este comunicando revelaciones especiales: de hecho no esta comuni- 
cando nada puesto que “nadie le entiende” (1 Corintios 14:2). De hecho, 
esta ultima clausula es otra forma de decir que “habla misterios”. Pablo 
mismo practico la glosolalia, pero nunca lo hubieramos sabido si el mis¬ 
mo -hablando acerca de este y otros fenomenos en Corinto- no lo hubie- 
ra divulgado. De hecho, lo divulgo para restarle importancia. 33 Sin lugar a 
dudas, Pablo lo consideraba un ejercicio de poco valor o importancia. Para 
el, lo verdaderamente importante era la fuente y contenido de una decla- 
racion en concreto, no el hecho en si de que tal declaracion pudiera ser 
“inspirada”. El sabia que tal fenomeno ocurria tambien en el paganismo: 
por ello se haci'a necesario entender lo que se deci'a. 34 Por otra parte, cuan¬ 
do el imparti'a “misterios” -nuevas revelaciones- lo haci'a en un lenguaje 
entendible. El modo como recibio tales misterios no esta muy claro. No 
fue, simplemente, mediante su propia reflexion acerca de los problemas de 
la vida y la fe cristianas: cuando Pablo nos ofrece el resultado de tal forma 
de reflexion queda claro que no pretende estar impartiendo ningun miste- 
rio. Por ello, cuando introduce nueva ensenanza acerca de la resurreccion 
venidera, puede decir: “He aqui, os digo un misterio” (1 Corintios 15:51). 
El misterio o revelacion es el hecho que, en la resurreccion, no solo los 


32 Cf. Filipenses 2:14-16. 

33 1 Corintios 14:18. 


34 Cf. 1 Corintios 12:2. 
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muertos seran revividos inmortales, sino que tambien los vivos cambiaran 
sus cuerpos corruptibles por otros incorruptibles, adecuados a las condi- 
ciones de un nuevo orden. Sin embargo, cuando se para a reflexionar acer- 
ca del estado del individuo -concretamente de el mismo- entre la muerte 
y la resurreccion, expresa entonces su propia conviccion. “Sabemos” dice 
en 2 Corintios 5:1,6, hablandonos de su confrontacion con lo que pareci'a 
ser una muerte inminente, pero, en este caso, no tiene ninguna revelacion, 
ningun “misterio” que impartir. 35 

Sus “misterios”, que el describe como comunicaciones directas del 
Senor resucitado mediante el Espiritu, pudieron haberle sido dados du¬ 
rante el curso de experiencias visionarias o extaticas; pero no podemos es- 
tar seguros al respecto puesto que el mismo no nos lo dice. En la unica 
experiencia de este tipo que si nos relata con cierto detalle, las palabras 
que oyo eran, como hemos visto antes, incomunicables. Los “misterios” 
que le fueron concedidos no eran experiencias privadas, para su propio 
enriquecimiento espiritual; eran revelaciones del proposito divino y su 
cumplimiento, que debi'an ser impartidas para la edificacion y buen fun- 
cionamiento de la comunidad cristiana. 


6. La Evidencia del libro de los Hechos 

Si pasamos de las epi'stolas de Pablo a la evidencia que nos muestra 
el libro de los Hechos, se confirma, generalmente, la impresion de aque- 
llas. “Las visiones y revelaciones del Senor” -para citar las palabras mis- 
mas de Pablo en 2 Corintios 12:1- no estan ausentes del relato de Lucas 
acerca de la carrera de Pablo. En sus cartas, Pablo se refiere repetidamente 
a su experiencia de conversion cuyo rasgo distintivo fue la aparicion del 
Senor resucitado; sin embargo, lo hace con un minimo de detalles narra- 
tivos. La narracion de los Hechos proporciona tres relatos mas completos 
y graficos de su experiencia, 36 que difieren en algunos detalles, pero con- 
cuerdan en lo esencial; en estos, ciertamente se menciona el hecho de que 
Pablo vio al Senor resucitado, pero que hacen hincapie en el llamado que 
recibio para ser su testigo y heraldo. 

Se han hecho algunos intentos de explicar los aspectos psicologicos 
del relato de la conversion en los Hechos, pero estos son mas infructuosos 


35 Vease p. 363. 

36 Hechos 9:1-19; 22:3-16; 26:4-18 (el primero de estos se relata en tercera persona del plural, 
mientras que el segundo y tercero lo hacen en primera persona, de boca del mismo Pablo). 
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aun que las tentativas de explicar asi su arrebato extatico al tercer cielo y el 
subsiguiente “aguijon en la carne”. Si el triple relato del suceso por parte 
de Lucas pudiera enmarcarse dentro de nuestra definicion de misticismo, 
podria entonces llamarse a la experiencia de Pablo una experiencia mi's- 
tica, siempre que tal calificacion no cuestionara la realidad objetiva de la 
vision que vio y la voz que oyo. 

Cuando Pablo visito de nuevo Jerusalen tras su conversion, su llama- 
do a evangelizar a los gentiles se le confirmo mediante una nueva vision 
del Senor resucitado. “Me acontecio, vuelto a Jerusalen -dice en Hechos 
22:17 y ss.-, que orando en el templo me sobrevino un extasis. Y le vi que 
me deci'a: Date prisa, y sal prontamente de Jerusalen; porque no recibiran 
tu testimonio acerca de mi. Yo dije: Senor, ellos saben que yo encarcelaba 
y azotaba en todas las sinagogas a los que crei'an en ti; y cuando se derra- 
maba la sangre de Esteban tu testigo, yo mismo tambien estaba presente, 
y consentia en su muerte, y guardaba las ropas de los que le mataban. 37 
Pero me dijo: Ve, porque yo te enviare lejos, a los gentiles”. 38 De nuevo, 
la clase de experiencia que nos describe aqui el Pablo de los Hechos no 
esta, de ningun modo, en desacuerdo con la impresion que sacamos de 
sus epistolas. Aqui se implica que Pablo vio y oyo, de igual modo que en 
el incidente acaecido en un momento critico de su ministerio en Corinto, 
cuando “el Senor dijo a Pablo en vision de noche: No temas, sino habla, 
y no calles; porque yo estoy contigo, y ninguno pondra sobre ti la mano 
para hacerte mal, porque yo tengo mucho pueblo en esta ciudad” (Hechos 
18:9-10). 

De igual manera, cuando estuvo bajo custodia para su protection 
durante su ultima y mas peligrosa visita a Jerusalen “se le presento el Se¬ 
nor y le dijo: Ten animo, Pablo, pues como has testificado de mi en Jeru¬ 
salen, asi es necesario que testifiques tambien en Roma” (Hechos 23:11). 
No se trataba del Senor mismo, pero en palabras de Pablo: “esta noche 
ha estado conmigo el angel del Dios de quien soy y a quien sirvo, dicien- 
do: Pablo, no temas; es necesario que comparezcas ante Cesar; y he aqui, 
Dios te ha concedido todos los que navegan contigo” (Hechos 27:23-24). 


37 Parece estar diciendo: Elios saben bien cuan hostil era para contigo y tu pueblo; por tanto 
entenderan que mi cambio de actitud ha de ser el resultado de la prueba mas convincente y por ello 
tomaran en serio mi testimonio. 

38 Vease p. 109. Segun Hechos 9:15, su comision habia sido originalmente para con judfos 
y gentiles por igual (cf. Hechos 26:17, 20). Para la relacion entre el relato de los Hechos con el 
testimonio de Pablo en Galatas 1:16, ver O. Betz, “Die Vision des Paulus im Tempel von Jerusalem” 
en Verborum Veritas , Festchriftfur G. Stdlhin, ed. O Bocher y K Haacker (Wuppertal, 1970), pags. 
113-123; concluye que el relato de Lucas fue compuesto segun el patron de la vision del Templo de 
Isaias (Isaias 6:1 y ss.). 
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La perspectiva de los Hechos no pone al descubierto -como lo ha- 
cen algunas de las epi'stolas de Pablo- los aspectos mas profundos de la 
vida espiritual del apostol, pero si nos da una idea de ella desde el punto 
de vista de un colaborador y admirador cuya experiencia religiosa pudo 
haber sido de un patron distinto del de Pablo: quizas se trate del patron 
del “once born” en contraposicion del patron del “twice born” segun el 
sentido especial que dieron a estas expresiones F. W. Newman y William 
James. 39 Sin embargo, la perspectiva de Lucas no es inconsistente con el 
autorretrato de los propios escritos de Pablo. 


7. Vision y Apostolado 

La vida cristiana de Pablo comenzo, pues, con una experiencia en la 
cual el Senor resucitado se le aparecio y le hablo; y su trayectoria subsi- 
guiente estuvo marcada tambien por otras experiencias del mismo tipo, de 
las cuales dan fe tanto el mismo como Lucas. 

Mientras que para otros los comienzos “visionarios” de la carrera 
cristiana de Pablo podrian arrojar dudas sobre la validez de su preten¬ 
sion apostolica, para el, tales experiencias supom'an la base misma de tal 
pretension. Pablo no veia diferencia alguna -aparte del lapso de tiempo 
transcurrido de por medio- entre su aparicion del Senor resucitado a el, 
y aquellas mas tempranas en que se aparecio a los demas apostoles. Para 
confirmation de su pretension apostolica, Pablo podia apelar -y lo hizo- a 
los destacados logros de su mision a los gentiles como registro de lo que 
Cristo habia llevado a cabo por medio de el; 40 para el, sin embargo, este 
era un argumento ad hominem: a su juicio, lo que le convirtio en apostol 
fue el llamado personal del Senor resucitado. 41 Podriamos preguntarnos 
si Pablo habria comenzado a albergar dudas sobre este asunto en el caso 
de que sus esfuerzos misioneros no hubieran tenido exito, pero esto es 
un mero planteamiento hipotetico. Por lo que parece, Pablo nunca tuvo 
ocasion de sospechar que podia haber sido “seducido”, como fue el caso 
de Jeremias cuando tan unanimemente el pueblo rechazo su mensaje; 
con todo, los terminos del llamado de Pablo recuerdan a los del llamado 
de Jeremias a su ministerio profetico. 42 Cuando Pablo dice que Dios le 


39 F. W. Newman, The Soul: its Sorrows and its Aspirations (Londres 1852), pags. 89 y ss.; W. James, 
The Varieties of Religious Experience (Londres 1902), p. 80 y ss., 166 y ss. 

40 Romanos 15:18; cf. 1 Corintios 15:10. 

41 1 Corintios 9:1; 15:8 y ss. 

42 Vease p. 88. 
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aparto “desde el vientre de mi madre” (Galatas 1:15) para que predicase a 
Cristo entre los gentiles, se hace eco, como hemos visto, del primer ora- 
culo a Jeremi'as. Y cuando se pusieron en tela de juicio sus credenciales de 
apostol, bien hubiera podido decir, como dijera Jeremi'as en una situacion 
similar, “en verdad Jehova me envio a vosotros para que dijese todas estas 
palabras en vuestros oi'dos” (Jeremi'as 26:15). 

Mas impresionante aun resulta el paralelo con las palabras de Isai'as 
49:1-6, donde el Siervo de Jehova convoca a las costas y gentes de pueblos 
distantes para que le oigan en su proclamation: 

Jehova me llamo desde el vientre, desde las entranas de mi madre tuvo 
mi nombre en memoria... 

Ahora pues, dice Jehova, el que me formo desde el vientre para ser su 
siervo... 

Poco es para mi que tu seas mi siervo para levantar las tribus de Jacob, 
y para que restaures el remanente de Israel; tambien te di por luz de las 
naciones, para que seas mi salvacion hasta lo postrero de la tierra. 

No es casualidad que en Hechos 13:47, en la sinagoga de Antioquia 
de Pisidia, Pablo y Bernabe citaran estos versi'culos como la autoridad que 
les llevaba a dirigirse a los gentiles con el Evangelio. 43 Por lo que respecta 
a Pablo, otros podi'an ocuparse de la parte de la vocation del Siervo refe- 
rente a Israel; el se sabia llamado a cumplir la otra parte, la que consistia 
en llevar la luz salvadora a los gentiles, a los de cerca y a los de lejos. 

Fue, pues, con esta certeza de la comision divina como Pablo em- 
prendio su programa y lo desarrollo etapa por etapa en la zona central 
de Asia Menor, en el mundo Egeo, en Ilirico para seguir luego en Roma 
y -al menos en proposito- en Espana. Muchos otros participaron en la 
evangelization a los gentiles, pero ninguno con un plan estrategico glo¬ 
bal como el que Pablo concibio y ejecuto en su totalidad con su especial 
energi'a. Tal energi'a era fruto de su conviccion de ser una figura de sig¬ 
nification escatologica, un agente clave en la historia de la salvacion, un 
instrumento escogido en manos del Senor para llevar a los gentiles a la 
obediencia a la fe como necesaria preparation para la salvacion ultima de 
Israel en la consumacion del proposito redentor de Dios para el mundo. 
Si tal conviccion y la experiencia que suscito pueden llamarse misticismo, 
sera entonces misticismo de una clase excepcional. 


43 Vease p. 197. 
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Quiza R. C. Tannenhill tenga la respuesta. Habiendo definido el 
misticismo como “la doctrina que ensena que el individuo puede llegar 
a un contacto inmediato con Dios mediante experiencias subjetivas que 
difieren esencialmente de las experiencias de la vida cotidiana”, anade des¬ 
pues: “Siguiendo esta definition, se puede calificar a Pablo -entre otras 
cosas- de mi'stico (cf. sus visiones en 2 Corintios 12:1-4), pero el mis- 
mo no presenta una teologi'a mi'stica”. 44 Este ultimo punto supone una 
importante observation: la teologi'a de Pablo no se basa en experiencias 
que puedan llamarse misticas: se fundamenta en Jesus, el consumador de 
la promesa y proposito divinos de salvation; Jesus, el Senor crucificado y 
exaltado; Jesus, la sabiduria divina en quien Dios crea, sostiene y lleva a 
su consumacion todo cuanto existe; Jesus, quien aqui y ahora mora en su 
pueblo por su Espiritu. A la exposition de tal teologi'a contribuyen, no 
solo los textos profeticos, sino tambien la exegesis rabinica y la tradition 
cristiana primitiva, sin embargo, el todo se funde en un nuevo compuesto 
en la redoma del apasionado abrazo de Pablo a “la excelencia del conoci- 
miento de Cristo Jesus, mi Senor” (Filipenses 3:8). Y tal conocimiento no 
fomento un contemplativo quietismo, sino que constituyo un insistente 
llamado a toda una vida de accion. 


R. C. Tannehill, Dying and Rising with Christ (Berlin, 1967), p. 4, n. 7. 



CAPITULO XV 
La Conferencia de Jerusalen 


1. Lideres en Antioquia 

La comunidad cristiana de Antioquia de Siria devino pronto en una 
iglesia populosa, de tamano parecido a la de Jerusalen. Si la de Jerusalen 
representaba la iglesia madre de los cristianos en general, la iglesia de An¬ 
tioquia era, en particular, la madre de los cristianos gentiles. 

Lo poco que sabemos acerca de los lideres de Antioquia parece in¬ 
dicar que eran hombres con trasfondos y relaciones muy interesantes, lo 
cual nos lleva a desear que se hubiera conservado mas informacion refe- 
rente a ellos. Tal como estan las cosas, y en el mejor de los casos, podemos 
tan solo colegir algunas suposiciones mediante un minucioso analisis de la 
evidencia. Ademas de Bernabe y Pablo, Lucas menciona a otros tres lide¬ 
res de Antioquia y, a los cinco juntos, los califica de “profetas y maestros” 
(Hechos 13:1). Los otros tres eran: Simon, llamado Niger, Lucio de Cire- 
ne y Manaen, companero en otro tiempo de Herodes el tetrarca. 

En cuanto a Simon, su sobrenombre latino Niger (“negro”), podria 
indicar un origen africano como tambien en el caso de su colega Lucio. 
El registro del Nuevo Testamento incluye a un africano con este nom- 
bre: Simon -la forma helenizada de Simeon- de Cirene, cuyos servicios 
fueron solicitados para llevar la cruz de Jesus al lugar de su ejecucion. 
Cuando el evangelista Marcos relata este incidente identifica a Simon 
de Cirene para sus lectores de la generacion siguiente, especialmente en 
Roma, como el padre “de Alejandro y Rufo” (Marcos 15:21). Conocemos 
a un Rufo de la comunidad cristiana de Roma alia por el ano 57 dC.; 
este Rufo, “escogido en el Senor”, a quien Pablo saluda por nombre en 
Romanos 16:13. Ciertamente, esto presupone que los saludos de Roma¬ 
nos 16 van dirigidos a Roma, y no a Efeso como consideran muchos. 1 Y 


1 Vease pags. 447 ss. 
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si Rufo, el amigo de Pablo, vivio de hecho en Roma, entonces la coinci- 
dencia de su nombre con el de uno de los hijos de Simon de Cirene po- 
dria tratarse de algo mas que una mera coincidencia. Por otra parte, <;Cual 
podria ser la significacion del hecho de que Pablo mande saludos, no solo 
a Rufo, sino tambien a “su madre y mi'a”? La inferencia es que hubo un 
tiempo en que la madre de Rufo se habia portado como una madre con 
Pablo. Un escritor de ficcion historica podria representar a Pablo duran¬ 
te sus anos en Antioquia alojandose en casa de Simon de Cirene, alias 
Simon llamado Niger, y siendo agasajado por la esposa de su anfitrion. 2 
Pero quien no se dispone a escribir ficcion habra de contentarse simple- 
mente con senalar posibilidades teniendo cuidado de no ir mas alia de lo 
que aporta una evidencia que, lamentablemente, es muy escasa. 

Sea cual fuere la procedencia de Simon llamado Niger, Lucio de Ci¬ 
rene tiene la suya claramente reflejada, y no seria ir demasiado lejos pen- 
sar, con la evidencia de que disponemos, que Lucio fuera uno de aquellos 
procedentes de Chipre y Cirene que iniciaron en Antioquia la evangeli- 
zacion de los gentiles. El nombre de Lucio aparece tambien en Roma¬ 
nos 16:21, donde Pablo manda saludos a sus lectores de parte de Lucio, a 
quien incluye entre sus “parientes”, termino que podria significar colabo- 
radores cristianos judios de nacimiento. Este Lucio podria ser el mismo 
que nuestro Lucio de Cirene, aunque no podemos estar seguros. Proba- 
blemente no se trate de Lucas, el companero de Pablo, “el medico ama- 
do”, como se le llama en Colosenses 4:14, autor del tercer evangelio y del 
libro de los Hechos. Es probable que Lucas procediera de Antioquia y 
que su nombre fuera una derivation de Lucio, 3 pero el contexto en que se 
le menciona en Colosenses 4:14 sugiere que Lucas era un cristiano de ori- 
gen gentil y no judio. 4 Sin embargo, la identification de Lucio de Cirene 
con el evangelista Lucas la encontramos ya en un periodo muy temprano, 5 
y ha sido defendida por eruditos en dias mas recientes. 6 


2 Un critico con interes por la verosimilitud podria preguntarse si seria creible que un hombre 
negro pudiera ser padre de un nino pelirrojo — porque no hay duda de que el nombre “Rufo” le fue 
impartido con la misma propiedad descriptiva que la designacion Niger—; pero el escritor de ficcion 
podria explicar de inmediato que la madre de Rufo tenia el pelo castano rojizo. 

3 Cf. W. B. Ramsay, The Bearing on Recent Discovery on the Trustworthiness of the New Testament , 
(Londres, 1915), pags. 374 y ss. 

4 En Colosenses 4:10 y ss., Pablo manda saludos de parte de tres companeros de quienes dice 
ser “los unicos de la circuncision que me ayudan en el reino de Dios”. Es natural colegir que los 
otros tres companeros cuyos saludos consigna inmediatamente a continuacion (versiculos 12-14) 
—Epafras, Lucas y Demas— no eran de origen judio. 

5 Ephrem Syrus (siglo IV dC.), en su comentario al libro de los Hechos —en 12:25— anade el nombre 
de Lucas de Cirene despues de el de Marcos, con el comentario de que “ambos eran evangelistas”. 

6 Cf. H. J. Cadbury, “Lucius of Cyrene” en BC I, 5 (Londres 1933), pags. 489 y ss. 
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Es motivo de reflexion el descubrir que uno de los li'deres de la igle- 
sia antioquena habi'a sido companero de Herodes Antipas, tetrarca de 
Galilea y Perea desde el 4 aC. hasta su deposition en el 39 dC. La pala- 
bra que Lucas utiliza para describir la relation de Herodes Antipas con 
Manaen ( syntrophos ) esta atestiguada con el sentido de “amigo l'ntimo” o 
“cortesano”, 7 pero la version de 1611 puede estar en lo cierto al traducir: 
“El que habi'a sido criado con Herodes el tetrarca”. Antipas era el hijo 
menor de Herodes el Grande, y Manaen podria ser el hijo de una familia 
conocida por el rey, escogido para trasladarse al palacio y ser criado con el 
principe como su companero de juegos y de estudios, y quiza tambien, en 
ocasiones, como cabeza de turco. Si intentaramos identificar a la familia 
de Manaen, tendriamos que entrar -como en el caso de “Simon llama- 
do Niger”- en el terreno de la conjetura mas que en el de la evidencia. 
Manaen es la forma griega del nombre hebreo “Menahem”. Una de las 
hipotesis que han circulado es que se trata del nieto de un esenio llamado 
Menahem; este fue honrado por Herodes el Grande por haber predicho 
su ascenso a la realeza. 8 Sea como fuere, si el autor de Lucas y Los Hechos 
era miembro de la iglesia de Antioquia en este tiempo, el hecho de que 
un antiguo colaborador de Herodes Antipas ocupara ahora una position 
de influencia en aquella iglesia puede apuntar a una posible fuente de la 
que Lucas derivara algo de su information especial acerca de Herodes y 
su entorno. 


2. Hambre en Judea 

A pesar de las diferencias entre la iglesia de Jerusalen y la de Antio¬ 
quia, estas reconocian su vinculo comun y existia un considerable contacto 
entre ellas. En una ocasion, una delegation de profetas de Jerusalen visito 
Antioquia. Uno de ellos, Agabo de nombre, predijo mediante el espiritu 
de profecia, que todo el mundo romano padeceria una gran hambre, “la 
cual sucedio -anade Lucas- en los dias de Claudio” (Hechos 11:28) y, de 
hecho, tenemos el testimonio de Suetonio en el sentido que el principa- 
do de Claudio se caracterizo por una sucesion de sequias y cosechas muy 
escasas. 9 Una de las hambrunas resultantes de tales circunstancias fue es- 
pecialmente rigurosa en Judea; fue en esta ocasion -durante el periodo de 
los procuradores Cuspius Ladus y su sucesor Tiberio Julio Alejandro (46 
dC.)- cuando Helena, reina madre de Adiabene y proselita del judaismo, 


7 Cf. J. H. Moulton y G. Milligan, The Vocabulary of the Greek Testament (Edimburgo, 1930) p. 615. 

8 Cf. Josefo, Ant. XV 373-378. 

9 Suetonio, Vida de Claudio 18.2. 
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compro grano en Egipto e higos en Chipre para alivio de sus correligio- 
narios de Judea, mientras su hijo, el rey Izates, mandaba dinero a las au- 
toridades de Jerusalen para que fuera distribuido entre los pobres. 10 Fue 
probablemente por este mismo periodo cuando la iglesia de Antioquia 
mando a los li'deres de la iglesia de Jerusalen una cantidad de dinero que 
se habia comenzado a recaudar desde que escucharon la profeci'a de Aga- 
bo. Elios sabian que sus hermanos de Judea no podrian costear, sin la ayu- 
da cristiana, los precios tan elevados que alcanzaba la comida en tiempos 
de hambre. El traslado del dinero se les encomendo a Bernabe y a Pablo. 11 

Durante los anos posteriores, la organization de la ayuda economica 
de parte de los cristianos gentiles para la iglesia de Jerusalen se convir- 
tio en un asunto prioritario para Pablo; 12 no seria descabellado pensar que 
Pablo hubiera desempenado un papel relevante en la organization de la 
mencionada ofrenda en Antioquia. Puede que este fuera el asunto en que 
hizo especial hincapie al exponer la petition especial que los li'deres de Je¬ 
rusalen les hicieran a Bernabe y a el mismo. 


3. La entrevista con los lideres de Jerusalen 

La exposition de la mencionada petition apostolica esta registrada 
al final de un relato de Pablo en Galatas 2:1-10 acerca de una ocasion en 
que el y Bernabe viajaron a Jerusalen desde Antioquia. Puede que se trate 
de la misma ocasion que menciona Lucas con motivo de la ayuda para 
paliar el hambre, aunque no podemos estar plenamente seguros. La im¬ 
plication del relato de Pablo es que esta fue su segunda visita a Jerusalen 
tras su conversion. La primera fue la que llevo a cabo “pasados tres anos” 
para quedarse quince dfas con Pedro (Galatas 1:18); la segunda tuvo lugar 
“pasados catorce anos” (Galatas 2:1). ^Catorce anos a contar desde su pri¬ 
mera visita, o desde su conversion? De nuevo no podemos estar seguros; 
la construction de la frase “pasados catorce anos” es distinta de la que dice 
“pasados tres anos”, pero no queda claro el significado -si es que hay al- 
guno- que subyace tras esta diferencia en la construction. 13 Una cosa sf se 
hace patente en la narrativa de Pablo: que no queda espacio material para 


10 Cf. Josefo, Ant. Ill 320 y ss.; XX 51-53, 101. Pudo ser durante su visita a Jerusalen para aliviar el 
hambre cuando Helena llevo a cabo un voto nazareo (Mishnah Nazir 3.6). 

11 Hechos 11:27-30. 

12 Vease pags. 371 ss. 

13 En Galatas 1:18 Pablo dice “pasados (meta) tres anos”; en 2:1 dice “en el curso de (dia) catorce 
anos”. Para un analisis reciente ver J. A. T. Robinson, Redating the New Testament (Londres 1976), 
pags. 36 y ss. 
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sus relaciones con los lideres de Jerusalen, y que es muy improbable que 
el apostol hubiera visitado esta ciudad alguna otra vez entre las dos oca- 
siones que explicitamente menciona y fecha en su epistola a los galatas. 
Estaba muy interesado en alegar que en ningun momento entre su con¬ 
version y la redaction de aquella epistola los lideres de Jerusalen le hubie- 
ran conferido ninguna autoridad que no poseyera ya por comision directa 
del Cristo resucitado. De haber omitido en su relato retrospectivo alguna 
visita intermedia, alguien se hubiera encargado de senalar tal omision y de 
sacar de ello conclusiones desfavorables. Tras los catorce anos Pablo dice 
(Galatas 2:1 y ss.): 

Despues, pasados catorce anos, subi otra vez a Jerusalen con Bernabe, 
llevando tambien conmigo a Tito. Pero subi segun una revelation, y 
para no correr o haber corrido en vano, expuse en privado a los que 
tenian cierta reputation el evangelio que predico entre los gentiles. 

Cuando Pablo habla de haber subido a Jerusalen “segun una reve¬ 
lation” es improbable que tuviera en mente la profecia de Agabo. El Pa¬ 
blo del libro de los Hechos no se dejaba llevar impulsivamente por las 
revelaciones de otros que le afectaran a el, 14 y el Pablo de las epistolas -y 
no menos el de esta-, era tan invariablemente consciente de su direc¬ 
ta autorizacion de parte de Cristo, que es natural concluir que, cuando 
decia hacer algo segun una revelation, tal revelation la habria recibido 
el personalmente. No se nos dice si esta visita tenia otro proposito apar- 
te de entrevistarse con los lideres de Jerusalen; lo que si nos dice es que 
tanto el como Bernabe tuvieron una entrevista privada con ellos: “los de 
reputation”, 15 como el les llama: Jacobo, el hermano del Senor, con Pedro 
y Juan. En esta entrevista expuso delante de ellos el evangelio tal y como 
solia predicarlo a los gentiles, y la razon que senala para hacer tal cosa nos 
da mucho que pensar: fue, nos dice “para no correr o haber corrido en 
vano”. No hay nada extrano en su metafora del mundo atletico; este no 
es el unico lugar en que Pablo nos describe su servicio apostolico como 


14 Ni siquiera cuando Agabo fiiera el canal de tal revelacion (cf. Hechos 21.10-14). 

15 En Griego oi dokountes. En este contexto Pablo utiliza tres veces esta forma (participio presente 
de dokein “parecer”) para referirse a los lideres de la iglesia de Jerusalen. En si misma, la expresion 
no tiene trazas de sarcasmo o menosprecio, ni aqui ni en el versiculo 9 (“hombres de reputacion que 
eran considerados columnas”). Sin embargo, en el versiculo 6 donde Pablo habla de ellos como “los 
que tenian reputacion de ser algo —y anade— lo que hayan sido en otro tiempo no me importa, Dios 
no hace acepcion de personas”, no cabe duda de que al menos esta reaccionando con vigor contra 
quienes ponian su apostolado en tela de juicio al compararlo con el de los lideres de Jerusalen (quiza 
por la relacion de aquellos con el Jesus historico). 
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una carrera a llevar a cabo. 16 Pero lo que si causa sorpresa es la implication 
de lo que dice: de no haber tenido el reconocimiento de las autoridades 
de Jerusalen en el sentido de que estaba predicando el verdadero Evan- 
gelio, todo su servicio apostolico -el desarrollado hasta aquel momento 
y el que pudiera llevar a cabo en el future- hubiera resultado infructuo- 
so. En ningun momento se deja entrever que de no haber obtenido tal 
reconocimiento, Pablo hubiera cambiado el contenido del Evangelio que 
predicaba o los metodos de su presentation. Un Evangelio que ha sido 
recibido mediante una revelation directa no puede modificarse por defe- 
rencia a ninguna autoridad humana. La preocupacion de Pablo no estaba 
en la validez de su Evangelio sino en su viabilidad. Su comision no proce- 
dia de Jerusalen, pero no podia desempenarla con efectividad excepto en 
comunion con Jerusalen. Una division entre su mision a los gentiles y la 
iglesia madre de Jerusalen seria desastrosa para el avance del Evangelio: 
la causa de Cristo quedaria dividida, y toda la devotion con la que Pablo 
habia, hasta entonces, llevado a cabo su cometido para con los gentiles, y 
esperaba seguir desarrollando, hubiera resultado malograda. 


4. Demarcacion de campos de mision 

Tal como estaban las cosas, sin embargo, todo parecio salir bien en la 
conferencia. Los lideres de Jerusalen reconocieron, no solo que el Evan¬ 
gelio de Pablo era el verdadero, sino que su vocation, a diferencia de la de 
ellos, era la de predicarlo a los gentiles. “Los de reputation -dice en Ga- 
latas 2:6-9- nada nuevo me comunicaron. Antes por el contrario, como 
vieron que me habia sido encomendado el evangelio de la incircuncision, 
como a Pedro el de la circuncision (pues el que actuo en Pedro para el 
apostolado de la circuncision, actuo tambien en mi para con los gentiles), 
y reconociendo la gratia que me habia sido dada, Jacobo, Cefas y Juan, 
que eran considerados como columnas, nos dieron a mi y a Bernabe la 
diestra en senal de companerismo, para que nosotros fuesemos a los gen¬ 
tiles, y ellos a la circuncision”. 

Los lideres de Jerusalen tenian la reputation de ser “columnas”; co¬ 
lumnas, quiza, en el nuevo templo de piedras vivas que Jesus dijo que 
iba a establecer; esta era una distincion que no se limitaba a su status 
en la iglesia de Jerusalen: representaba el derecho a un reconocimien¬ 
to como tales dondequiera que el nombre de Cristo era confesado. 17 El 


16 Cf. Filipenses 2:16; tambien 1 Corintios 9:24-27 con 1 Timoteo 6:12; 2 Timoteo 4:7. 

17 Cf. C. K. Barret, “Paul and the ‘Pillar’ Apostles”, en Studia Paulina in Honorem J. de Zwan, 
ed. J. N. Sevenster y W. C. van Unnik (Haarlem 1953), pags. 1 y ss. Quiza en un principio se 
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orden en que Pablo los nombra apunta al hecho de que Santiago tenia 
ahora una posicion de primacia -en Jerusalen al menos- desde la cual 
comenzaba a eclipsar aun a los doce. Ya no se le menciona mas que de 
manera casi incidental junto a Pedro, como en este relato de la primera 
visita de Pablo a Jerusalen. 18 

Pablo no se compromete en la aceptacion de su status como “colum- 
nas”. Afirma, sin embargo, que ellos nada nuevo le comunicaron acerca 
del contenido de su evangelio ni respecto a su autoridad para predicar¬ 
lo. Lo que se establecio en la conferencia fue una amigable demarcation 
de los dos campos de mision. Sin embargo, en su relato de este acuerdo 
encontramos un rasgo exceptional de uso linguistico. Mientras que el se 
refiere regularmente al principal de los apostoles con su nombre arameo 
“Cefas”, en este relato aparece dos veces su equivalente griego Pedro (Pe¬ 
tros), y despues se reasume el uso de “Cefas”. La explication mas probable 
-aunque de ningun modo inequivoca- de este rasgo es que el pasaje que 
contiene la forma “Pedro” fuera el extracto de un registro mas o menos 
oficial de la conferencia adaptado al contexto de la epistola mediante el 
cambio a la primera persona del singular. 19 Si aceptaramos esta explica¬ 
tion tendriamos la primera cita adaptada de Pablo: 

Como vieron que me habia sido encomendado el evangelio de la in- 
circuncision, como a Pedro el de la circuncision (pues el que actuo en 
Pedro para el apostolado de la circuncision, actuo tambien en mi para 
con los gentiles) 

Tras lo cual Pablo repetiria y continuaria el relato con sus propias palabras: 

Y reconociendo la gratia que me habia sido dada, Jacobo, Cefas yjuan, 
que eran considerados como columnas, nos dieron a mi y a Bernabe la 
diestra en serial de companerismo, para que nosotros fuesemos a los 
gentiles, y ellos a la circuncision. 


reconocieron cuatro “columnas”, pero una de ellas —Jacobo, el hijo de Zebedeo— fue quitada por 
medio del martirio (Hechos 12:12). 

18 Galatas 1:18; ver p. 97. 

19 Cf. O. Cullmann, Peter: Disciple-Apostle-Martyr, E. T. (Londres 1953), p. 18, y TDNT VI 
(Grand Rapids), s.v. Petros, p. 100, n. 6; E. Dinkier, “Der Brief an die Galater” en Verkiindigung 
und Forschund, 1953-55, pags. 182 y ss. J. Munck se inclino curiosamente hacia la posicion opuesta: 
“Quiza debieramos mas bien decir que los versiculos 7 y 8 representan la formulacion de Pablo, 
mientras que el 9... es una cita del argumento” ( Paul and the Salvation of Mankind, E. T. [Londres, 
1959], p. 62, n. 2). 
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La diferencia acerca de los nombres de Pedro no es la unica entre 
ambos pasajes. En el primero, Pablo y Pedro se contraponen el uno al 
otro; en el segundo, sin embargo, no es Pablo solo, sino Pablo y Bernabe, 
cuyo llamado a la evangelizacion de los gentiles se reconoce, y no es solo 
Pedro, sino Jacobo, Cefas y Juan quienes han de llevar a cabo su aposto- 
lado a los judi'os. Una sugerencia al respecto es que el extracto, represen- 
taria la situacion en el tiempo de la conferencia, mientras que la vuelta a 
la redaction de Pablo que le sigue y, en general, todo su lenguaje acerca 
de “los de reputation”, reflejaria la situacion tal como se habia desarrolla- 
do durante el intervalo entre la conferencia y la redaction de la epi'stola. 20 
A partir de aquel acontecimiento, el triunvirato como un todo -no solo 
Pedro en particular- asumio la responsabilidad de dirigir y llevar a cabo 
la mision a los judi'os, al tiempo que Jacobo se convertia progresivamente 
en el primus inter pares 21 estableciendo directrices que aun Pedro se sintio 
movido a obedecer. 22 

Es probable que el acuerdo sobre la demarcation de los dos campos 
misioneros ocultara una o dos ambigiiedades que pasaron desapercibidas 
hasta una fecha posterior en que se produjo una cierta tension entre Pablo 
y Jerusalen. 

En primer lugar, ^estaban los terminos de la demarcation lo sufi- 
cientemente claros? ^Habia que interpretarlos con un criterio geografko o 
de comunidades? En cualquier caso tuvo que haber sido dificil de definir 
los lindes de ambos campos de mision. Judi'os y gentiles se encontraban 
practicamente por igual en cualquier ciudad del Mediterraneo oriental. 
Casi con toda seguridad, no se contemplo la posibilidad de que los lideres 
de Jerusalen estuvieran excluidos de la evangelizacion de los judi'os de ciu- 
dades como Efeso, Corinto o Roma. Sin embargo, puesto que las iglesias 
establecidas en su momento en estas ciudades integraban por igual a con- 
vertidos judi'os y gentiles, era inevitable que se produjera un cierto grado 
de traslape o coincidencia de las dos esferas de action misionera. De nue- 
vo, no se contemplaba, probablemente, que Pablo tuviera el acceso cerrado 
a las sinagogas de las ciudades gentiles. Segun el relato de los Elechos, 
fue precisamente en las sinagogas donde Pablo encontro normalmente el 
nucleo de sus iglesias, en especial entre los gentiles temerosos de Dios que 
habitualmente asisti'an a los servicios de adoration. Esto hubiera podido 


20 Cf. G. Klein, “Galater 2:6-9 und die Geschichte der Jerusalemer Urgemeinde” en Rekonstruction 
undInterpretation (Munich 1969), pags. 107 y ss. 

21 Primero entre iguales (Nota del traductor). 

22 Cf. Galatas 2:12 (ver pags. 166). 
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ser una fuente de malentendidos a no ser que se mantuviera una confian- 
za mutua entre las dos partes del acuerdo. 

Por otra parte, el propio relato de Pablo acerca de la conferencia 
podia tambien suscitar malentendidos. A1 oi'rlo, algunos podrian decirle: 
“jAsf que los li'deres de Jerusalen te han dado su reconocimiento!” A lo 
cual su respuesta pudo haber sido: “No me han dado su reconocimiento 
como si mi cometido anterior no hubiera sido valido sin el; lo que han 
reconocido es que yo ya habia sido llamado al ministerio, pero en ningun 
sentido me han dado el derecho a ejercerlo.” Pablo y Bernabe habian es- 
tado comprometidos durante varios anos en una vigorosa tarea de evan- 
gelizacion a los gentiles, pero mientras Bernabe habia iniciado su labor 
en Antioquia comisionado por la iglesia de Jerusalen, Pablo la vern'a de- 
sarrollando ya desde mucho antes que Bernabe le llevara a Antioquia para 
trabajar alii juntos en la obra. La naturaleza del reconocimiento que Pablo 
recibio en la conferencia de Jerusalen podia ser facilmente malentendida 
o tergiversada por cualquiera que no pudiera o no se sintiera inclinado a 
distinguir entre las diferentes formas de reconocimiento. Quizas los lide- 
res de Jerusalen no hubieran explicado el asunto en los mismos terminos 
que lo hizo Pablo. En nuestros dias de mayor sofisticacion es comun la 
utilization del recurso de una ambigiiedad calculada, tanto en los acuer- 
dos eclesiasticos como en los de otras naturalezas; sin embargo, la ambi- 
giiedad que advertimos en el acuerdo de Jerusalen no fue algo deliberado 
sino involuntario. Aun asi, al proseguir nuestro relato nos daremos cuenta 
de la clase de malentendidos que tal ambigiiedad podia generar. 

Acabamos de sugerir que Pablo podia haber visto una diferencia en¬ 
tre la comision de Bernabe y la suya. Sin embargo, en ningun lugar dice 
nada que pudiera implicar el demerito de la comision de Bernabe en rela¬ 
tion con la suya. Su interes se centraba en establecer el caracter autentico 
y sin mediadores de su apostolado; por lo demas, Pablo utiliza el termi- 
no “apostoles” en un sentido muy amplio, mucho mas amplio, sin duda, 
del que le da Lucas. 23 No es que Pablo se refiera explicitamente a Bernabe 
como apostol, pero lo hace por implication en un pasaje en el que defiende 


23 El debate acerca del apostolado en el Nuevo Testamento ha recorrido un largo camino desde la 
publicacion de apostolos, el artfculo de K. H. Rengstorf que hizo epoca: TWNT (Stuttgart, 1933) 
Traduccion inglesa en TDNT I (Gran Rapids, 1964) pags. 407-447. Para una valoracion sensata 
del estado de la cuestion cf. el apartado, “Apostles before and during Paul’s time” en la obra de R. 
Schnackengurg, Apostolic History and the Gospel, ed. W.W. Gasque and R. P Martin (Exeter, 
1970), pags. 287-303; ver tambien W. Schneemelcher y otros, “Apostle and Apostolic”, etc., en New 
Testament Apocrypha, traducida al ingles por ed. E. Hennecke, W. Schneemelcher y R. McL. Wilson 
(Londres 1965), pags. 25-87; J. A. Kirk, “Apostleship since Rengstorf: Towards a Synthesis”, NTS 
21 (1974-75) pags. 249-264. 
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con rotundidad su propio apostolado y se situa juntamente con Bernabe 
en un lado en contraposition con “los otros apostoles y los hermanos del 
Senor y Cefas” (1 Corintios 9:5 y ss). Lucas por su parte, reserva el termi- 
no “apostoles” casi exclusivamente para los doce; la unica ocasion en que 
lo aplica a Pablo es la exception que confirma la regia, puesto que habla 
de “los apostoles Bernabe y Pablo” (Hechos 14:14), en un contexto que 
sugiere que les vei'a como apostoles en el sentido de que eran enviados 
de la iglesia de Antioquia, (ciertamente lo fueron en la ocasion a que nos 
hemos referido antes en Hechos 13:3). No cabe duda que en relacion con 
la defensa que hace Pablo acerca de la validez de su apostolado apelando a 
sus logros, el registro de los Hechos proporciona una confirmation abun- 
dante e independiente de este argumento; 24 sin embargo, Lucas no le da, 
en ningun lugar, el ti'tulo de “apostol” en el sentido que Pablo lo reivindica 
para si; esto nos recuerda que la election de una palabra es menos impor- 
tante que el sentido que se le asigna. 


5. “Acordaos de los pobres” 

Volvamos a la conferencia de Jerusalen; Pablo termina su relato de 
ella mencionando una condition que los tres “de reputation” instaron a 
Bernabe y a el mismo a cumplir: 

Solamente nos pidieron que nos acordasemos de los pobres; lo cual 
tambien procure con diligencia hacer (Galatas 2:10). 

En la frase hay dos verbos: el primero, “acordasemos” esta, en el tex- 
to griego, en presente de subjuntivo y podria sugerir el desarrollo de una 
action continua; el segundo, “procure con diligencia”, esta en aoristo de 
indicativo, que en contextos concretos -quiza este sea uno de ellos- po¬ 
dria traducirse por el pluscuamperfecto en nuestro idioma. 25 

“Solamente -nos dijeron- seguid acordandoos de los pobres”; y de he- 
cho, yo he dado especial relevancia al cuidado de este asunto. 


24 Tertuliano ridiculiza a los marcionitas por reconocer a Pablo como el unico apostol verdadero de 
Jesucristo al tiempo que rechazan el unico testimonio independiente de sus credenciales apostolicas: 
“Permitaseme aqui decir a quienes rechazan los Hechos de los Apostoles: ‘Es de importancia capital que 
nos mostreis quien era Pablo, que era antes de ser apostol y como se convirtio en apostol’ puesto que 
tanto hablan de el y le utilizan en relacion con otros asuntos” {De praescriptione haereticorum , 23). 

25 Cf. C. W. Emmet, “The Case for the Tradition” en BC I , 2 (Londres, 1922) p. 279. 
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Si esta traduction refleja el verdadero acento del texto, entonces la 
petition de los li'deres a Pablo y Bernabe de que se acordaran “de los po- 
bres” quedaria iluminada por el relato de Lucas acerca del envi'o de la ayu- 
da para paliar el hambre que recogio la iglesia de Antioquia para los her- 
manos de Jerusalen, y que fue llevada por Pablo y Bernabe. La frase “los 
pobres” podria ser una referencia a los miembros mas pobres de la iglesia 
de Jerusalen, o podria tambien designar a la iglesia como un todo. 26 Mas 
adelante hubo un colectivo de judi'os cristianos llamados ebionitas que 
pretendi'a representar a la iglesia de Jerusalen en la dispersion; su nombre 
se deriva del termino hebreo ha’ebyonim, “los pobres”, lo cual bien podria 
subyacer bajo la frase griega que encontramos en Galatas 2:10, especial- 
mente si -como parece probable- Pablo estuviera reproduciendo la ter- 
minologi'a usada por los li'deres de Jerusalen. 27 Mas adelante veremos cuan 
en serio se tomo Pablo lo de acordarse de los pobres. Sin embargo, aun en 
esto habia la posibilidad de malentendidos: lo que Pablo consideraba un 
gesto voluntario de amor y comunion cristianos, la iglesia madre lo enten- 
dio quiza como el obligado tributo de sus iglesias hijas. 28 


6. El asunto de la circuncision 

Uno de los temas que cabi'a esperar se suscitara durante la conferen¬ 
ce no se ha mencionado aun: nos referimos a la circuncision de los gen¬ 
tiles convertidos que pronto se convirtio en objeto de animada discusion. 
<;Se introdujo tal debate con ocasion de la conferencia? La respuesta a esta 
pregunta no parece clara. Ciertamente, Pablo se refiere a ello, pero mien- 
tras sus lectores galatas -que conoci'an el trasfondo de su referencia- en- 
tendieron sin duda su significado, para sus lectores modernos es mucho 
mas dificil. Esto se debe, en parte, a que conocemos mucho menos acerca 
del trasfondo de lo que sabi'an sus primeros lectores, en parte a su cons¬ 
truction fracturada, y en parte tambien a una lectura variante que cambia 
el sentido al omitir un “no” muy importante. 29 


26 Cf. K. Holl, « De kirchenbegriff des Paulus in seinem Verhaltnis zu dem der Urgemeinde » En 
Gesammelte Aufsatze II (Tubinga 1928), pags.44 y ss., en especial pags. 58 y ss. 

27 En fechas mas tempranas, los hombres de Qumran se autodenominaban “los pobres” 
( Haebyonim ) y en dias mas recientes ha habido tambien grupos cristianos separatistas que se 
llamaban a si mismos “los pobres del rebano” (cf. Zacarias 11:7, 11, aunque en estos textos la 
palabra del texto masoretico no es 1 ebyonim). 

28 Asi lo entiende K. Holl, loc. cit. 

29 El Texto Occidental de Galatas 2:5 omite oude antes de pros oran y de este modo hace que Pablo 
diga lo contrario de lo que probablemente quiso decir. 



186 I La Conferencia de Jerusalen 


Tras relatar como expuso el evangelio que predicaba a los li'deres de 
Jerusalen “para no correr o haber corrido en vano”, Pablo sigue adelante: 

Mas ni aun Tito, que estaba conmigo, con todo y ser griego, fue obli- 
gado a circuncidarse; y esto a pesar de los falsos hermanos introduci- 
dos a escondidas, que entraban para espiar nuestra libertad que tene- 
mos en Cristo Jesus, para reducirnos a esclavitud, a los cuales ni por 
un momento accedimos a someternos, para que la verdad del evangelio 
permaneciese con vosotros (Galatas 2:3-5). 

Despues se refiere de nuevo a “los de reputation” para afirmar: “Nada 
nuevo me comunicaron”. 

Tito, un cristiano griego que en aquella ocasion le acompano des- 
de Antioquia a Jerusalen, no fue obligado a circuncidarse. Para nosotros, 
aunque probablemente no para los primeros lectores de Pablo que sabian 
si Tito fue o no circuncidado, esta declaration es ambigua. Puede signifi- 
car: (a) que Tito no fue circuncidado, o (b) que Tito no fue obligado a cir¬ 
cuncidarse pero el lo hizo voluntariamente, o quiza debido a una conce- 
sion temporal de parte de Pablo, inspirada probablemente en el principio 
de reader pour mieux sauter , 30 Los editores del Texto Occidental del cuer- 
po paulino parecen haberlo entendido en este sentido puesto que hacen 
decir a Pablo: “A los cuales [a los falsos hermanos] accedimos a someter¬ 
nos por un momento, para que la verdad del evangelio permaneciese con 
vosotros”. Sobrepasa todo entendimiento concebir como alguien -y espe- 
cialmente Pablo- podria pensar que la circuncision de un creyente gentil 
contribuiria a preservar el Evangelio de la gratia para otros convertidos 
gentiles. F. C. Burkitt pregunta: “<;Quien puede dudar que fue la misma 
cuchilla que, con toda seguridad, circuncido a Tito la que ha cercenado la 
sintaxis de Galatas 2:3-5?”. 31 Pero, a tal pregunta, como a tantas otras que 
comienzan con la clausula retorica “;Quien puede dudar...?”, contesto: “yo 
puedo”; y de igual modo pueden tambien dudar otros muchos exegetas 
que han estudiado el pasaje en cuestion, como parece evidente. Acerca del 
argumento de Burkitt, T. W. Manson comenta: “Si [Tito] hubiera sido 
circuncidado, no hay duda de que los oponentes de Pablo hubieran publi- 
cado ampliamente el hecho por toda Galatia, de modo que la verborrea 
enrevesada y confusa de este pasaje hubiera resultado por completo inutil 
para ocultar un hecho tan desagradable”. 32 


30 Retroceder para saltar asi con mas fuerza (nota del traductor). 

31 F. C. Burkitt, Christian Beginnings (Londres, 1924), p. 118; asi tambien S. C. Neil, Jesus Through 
Many Eyes (Londres 1976) pags. 55 y ss. 

32 T. W. Manson, Studies in the Gospels and Epistles (Manchester 1962) pags. 175 y ss. 
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El erudito que acabamos de mencionar ha senalado un camino para 
un entendimiento mas satisfactorio de la abrupta referenda a los falsos 
hermanos: podria tratarse de un parentesis referido a un suceso posterior 
y que Pablo introduce aqui al recordarselo su referencia a Tito. 33 En los 
di'as de la conferencia de Jerusalem -nos estaria diciendo-, el asunto de la 
circuncision distaba tanto de ser un asunto espinoso que aunque Tito, que 
era griego, estaba en Jerusalem con Bernabe y el mismo, no hubo ninguna 
presion para que este se circuncidara. El asunto de la circuncision -ana- 
diria en un parentesis al que le falta la clausula principal- se convirtio en 
algo problematico en fechas mas tardi'as por causa de algunos “falsos her¬ 
manos” que se infiltraron en las iglesias gentiles y trataron de imponer el 
yugo de la esclavitud legalista en lugar de la libertad cristiana que estas 
estaban disfrutando. Este ultimo suceso podria estar conectado con la re¬ 
ferencia de Lucas en Hechos 15:1 acerca de que “Entonces algunos que 
vem'an de Judea [a Antioquia] ensenaban a los hermanos: Si no os circun- 
cidais conforme al rito de Moises, no podeis ser salvos”. 34 Fue ante tales 
infiltrados que Pablo no quiso ceder ni un solo milimetro para no lesionar 
la libertad de sus convertidos al Evangelio. Tras finalizar el parentesis res- 
pecto a esta cuestion, Pablo regresa al punto donde se habia quedado y 
sigue relatando lo que acontecio en la conferencia de Jerusalem 

El hecho de que durante esta visita no se suscitara el asunto de la 
circuncision de Tito o de cualquier otro convertido gentil concuerda no- 
tablemente con la evidencia que aporta el libro de los Hechos. La mision 
de Antioquia a los gentiles habia estado operando durante algunos anos 
antes de que los visitantes de Judea procuraran imponer la circuncision de 
los convertidos. Del mismo modo, cuando Cornelio, el centurion romano 
de Cesarea y su casa creyeron el Evangelio y recibieron el Espiritu, fueron 
bautizados, pero parece que nadie sugirio que debian circuncidarse. A pe- 
sar de que Pedro tuvo que defender su visita a la familia de Cornelio cuan¬ 
do regreso a Jerusalen, el resto de los apostoles no dijo al aceptar su defen- 
sa: “Perfecto, nos parece bien siempre que acepten la circuncision”. 3S En el 
libro de los Hechos, igual que en la Epistola a los Galatas, la cuestion de 
circuncidar a los convertidos gentiles, no se suscito hasta mas adelante. Y 
cuando esta cuestion afloro, aquellos que la suscitaron Heron rechazados 


33 Cf. T. W. Manson, Ibid .; sugiere que el parentesis comprende los vs. 4 y 5. B. Orchard, (A New 
Solution of the Galatians Problem) BJRL 28 (1944), pags. 154 y ss., adopta una interpretacion 
similar, pero incluye tambien el vs. 3 en el parentesis. Cf su obra: “The Ellipsis between Galatians 
2:3 and 2:4”, Biblica 54 (1973), pags. 469-481, y “Once Again the Ellipsis between Galatians 2:3 
and 2:4”, Biblica 57 (1976), pags. 254. 

34 Vease p. 207. 

35 Cf. Hechos 10:34-11:18. 
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con firmeza por Pablo y por otros que, igual que el, no podi'an tolerar que 
la verdad del Evangelio se viera comprometida por una irrupcion de le- 
galismo. Pero si este asunto no emergio en la conferencia que se describe 
en Galatas 2:1-10, entonces tal conferencia no puede identificarse con el 
Concilio de Jerusalen registrado en Hechos 15:6-29, puesto que en esta 
ultima ocasion, la circuncision fue el asunto mas importante sometido a 
debate. En este caso, la conferencia de Galatas 2:1-10 bien podria haber 
coincidido con la visita para paliar el hambre descrita en Hechos 11:30, 
aunque esto no puede afirmarse con rotundidad. Antes de que la circunci¬ 
sion se convirtiera en asunto candente, la mision gentil tenia que registrar 
un avance mas. 



CAPITULO XVI 

Extension de la Iglesia en Chipre 
yAsiaMenor 


1. Pablo y Bernabe en Chipre 

El ministerio de Pablo y Bernabe en Antioquia no se limito a esta 
ciudad o a su iglesia. Antioquia tenia vastas zonas adyacentes tan dispues- 
tas a ser evangelizadas como lo estaba la ciudad misma. Los misioneros 
que trajeron el Evangelio a Antioquia, lo habian predicado primero a su 
paso por Siria y Fenicia; Pablo predico en Cilicia antes de que Bernabe le 
llevara a Antioquia. Pero mas alia de Cilicia estaba el territorio principal 
de Asia Menor por donde discurria el camino a Efeso y a Occidente; y al 
oeste-sudoeste de Antioquia, a unos 150 kilometres (90 millas) en linea 
recta, en el Mediterraneo, estaba la isla de Chipre. Los chipriotas que ha¬ 
bian cooperado en la evangelizacion de Antioquia no se olvidaron de su 
isla natal; habia un hombre procedente de Chipre en la ciudad que estaba 
decidido a evangelizar la isla mas sistematicamente, y este no era otro que 
Bernabe. Pablo, por su parte, podia estar ya considerando las posibilidades 
que presentaba Asia Menor para la penetracion y expansion del Evange¬ 
lio; llegaria el dia en que el y Bernabe separarian sus caminos: Pablo de- 
dicaria sus esfuerzos a las tierras de Asia Menor y los territorios hacia el 
oeste, mientras que Bernabe los invertiria en su Chipre natal. 

Sin embargo y para comenzar, emprendieron un proyecto de evange¬ 
lizacion conjunto. Lucas nos cuenta como los lideres de Antioquia fueron 
guiados por el Espiritu -probablemente mediante oraculo profetico- para 
el envio de Pablo y Bernabe al nuevo ministerio al que eran llamados. Es- 
tos descendieron al puerto de Seleucia, y de alii zarparon para Chipre con 
la bendicion de la iglesia y de sus lideres. 1 La iglesia, que les consideraba 


1 Hechos 13:1 y ss. 
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sus comisionados y representantes, era su base de operaciones y a su tiem- 
po regresaron para referir “cuan grandes cosas habfa hecho Dios con ellos” 
(Hechos 14:27). 

Cuando partieron, tomaron como ayudante a Juan Marcos de Jeru¬ 
salem joven primo de Bernabe. La casa de Maria, madre de Juan Marcos, 
era el lugar de reunion de uno de los grupos -el liderado por Pedro 2 - de 
la iglesia de Jerusalen. Bernabe y Pablo llevaron a Antioquia consigo a 
Juan Marcos al final de su visita a Jerusalen para paliar el hambre; particu- 
larmente Bernabe habi'a percibido en el cualidades que podi'an desarrollar- 
se y usarse con provecho en el campo misionero. 

En la antigiiedad, Chipre fue poblada por fenicios y griegos. Su 
nombre, Quitim -con el que era conocida por los hebreos-, se derivo de 
uno de tales asentamientos fenicios llamado Kition, la moderna Larnaca, 
en su costa sur-oriental. Desde el siglo VI a.C., habi'a sido controlada por 
persas y ptolomeos entre otros. Los romanos la habi'an anexionado en el 
58 a.C., y dos anos mas tarde la incorporaron a la provincia de Cilicia. 
Tras varios cambios, en el ano 27 a.C. se convirtio en una provincia im¬ 
perial separada, gobernada por un legatus pro praetore; pero cinco anos mas 
tarde, Augusto la incorporo de nuevo a la jurisdiction del senado romano, 
y desde entonces fue administrada -como otras provincias senatoriales- 
por un proconsul. En los di'as de la visita de Bernabe y Pablo, el proconsul 
era Sergio Paulo, miembro de una familia romana noble con una hoja de 
servicios al imperio de varias generaciones. Sabemos, por ejemplo, de un 
tal Lucio Sergio Paulo, que era comisario del Tiber en el principado de 
Claudio; 3 se tiene tambien conocimiento de otro personaje con el mismo 
nombre -probablemente su hijo- que ocupo un cargo muy importante 
en Galacia -quiza el de gobernador de toda la provincia- una generation 
mas tarde; 4 y otro mas con igual nombre que fue consul en Roma en el 
ano 150 dC., y de nuevo en el 168 dC. 5 Se ha aceptado ampliamente la 
hipotesis de que el proconsul de Chipre sea el primero de ellos, 6 pero tie¬ 
ne mas peso en su favor su identification con el Quinto Sergio Paulo cuyo 


2 Cf. Hechos 12:12. 

3 CIL VI 31545 

4 Se le nombra en una inscripcion latina hallada por W. M. Ramsay y J. G. C. Anderson en 
Antioquia de Pisidia en 1912; ver la obra de Ramsay, The Bearing of Modern Discovery on the 
Trustworthiness of the New Testament (Londres 1915) pags. 150-152. 

5 En CIL VI 253, en la primera ocasion, se le nombra como consul suffectus junto con Torquatus 
Asprenas. Galen lo menciona dos veces (De anatomicis administrationibus I. 2; De praenotione 2) 

6 E. g. Por E. Groag, en RE de Pauly-Wissowa, sub voce “Sergius”, 34, y (provisoriamente) por K. 
Lake, en BC I, 5, p.458. 
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nombre ha podido descifrarse de manera fragmentaria a partir de una ins¬ 
cription griega encontrada en Kythrea, al norte de Chipre. 7 

El equipo misionero tomo tierra en Salamina, un asentamiento grie- 
go de la costa este, fundada en el siglo VI a.C., y que durante muchos 
anos fue la ciudad mas importante de Chipre. Al igual que la mayoria de 
las demas ciudades de la isla, tenia una comunidad judia. Bernabe y Pablo 
visitaron sus sinagogas y predicaron el Evangelio en ellas con resultados 
que no conocemos. La predication del Evangelio en las sinagogas consis- 
tiria mayormente en la exposition de lecciones acerca del cumplimiento 
cristiano de la Escritura. 

Desde Salamina, tomaron el camino que bordea la costa sur de la isla 
hasta llegar a la Nueva Pafos, sede provincial del gobierno. La Nueva Pa- 
fos era un asentamiento griego, la Antigua -originalmente fundada por los 
fenicios-, tenia su enclave doce kilometres o siete millas al sudeste. La An¬ 
tigua Pafos fue un centra tradicional de culto a Afrodita, a quien por esta 
razon se la llamo “la pafia”. 8 Aqui fueron emplazados para comparecer ante 
Sergio Paulo que probablemente quiso asegurarse de que sus actividades 
no representarian una amenaza para el orden publico. Por este tiempo y en 
diversas partes del imperio, las comunidades judias se vieron alborotadas 
por agitadores itinerantes. 9 En este sentido, el proconsul quedo obviamente 
satisfecho; de hecho se llevo una impresion muy favorable de los misione- 
ros y su mensaje, y esto a pesar de los esfuerzos de un miembro judio de 
su sequito que queria persuadirle para que no se los tomara demasiado en 
serio. 10 Lucas describe a este judio como un “falso profeta”, lo cual puede 
ser simplemente una referencia a su activa oposicion al Evangelio; sin em¬ 
bargo, el hecho de que pase a llamarle magos, indica que este hombre tenia 
la reputation de poseer ciertos conocimientos esotericos. 11 


7 IGRR iii. 935; falta el nombre de su posicion oficial pero si se dice que la desempeno bajo 
Claudio. Otra inscripcion ( IGRR iii. 930) encontrada en Soli —costa norte de Chipre—, menciona un 
proconsul llamado Paulo que desempeno su cargo, quiza, en el decimo ano Qde Claudio?); cf. T. B. 
Mitford , Annual of the British School al Athens 42 (1947), pags. 201-206. 

8 Mayormente por los poetas, pero tambien en un numero considerable de inscripciones. Tambien 
se le llamo “Kypris” (la chipriota). Su culto en Chipre fue probablemente de origen fenicio: 
Herodoto ( History i. 105) lo deriva de Ascalon, mientras que Pausanias ( Description of Greece i, 14. 
6), de Asiria. 

9 Cf. Hechos 17:6 y ss.; ver p. 215. 

10 “Entonces el proconsul, viendo lo que habia sucedido, creyo —dice Lucas—, maravillado de la 
doctrina del Senor” (Hechos 13:12). 

11 Posiblemente Lucas quiere decirnos que o magos es el equivalente a Elimas, el nombre del falso 
profeta, que podria ser un termino semitico relacionado con el arabigo ‘alim, (sabio, instruido). Ver 
tambien el trabajo de A. D. Nock, “Paul and the Magus”, en BC i, 5, pags. 164 y ss. 



192 I Extension de la Iglesia en Chipre v Asia Menor 


2. El Evangelio llega a Frigia 

Desde Chipre, el grupo misionero zarpo rumbo norte cuarta noroes- 
te hacia Asia Menor, quiza al puerto de Side, o a Atalia (la moderna An- 
talaya) mas hacia el oeste, y llegaron a Perge, unos diez kilometros hacia 
el interior, situada en la ruta costera de Efeso a Tarso. Perge era la ciudad 
principal de Panfilia (territorio entre los montes Tauro y el Mediterra- 
neo), que en este tiempo estaba unida a Licia en su frontera occidental 
formando una especie de provincia romana unida. En Panfilia habi'a co- 
lonias judi'as, de modo que la mention de Lucas acerca de Perge podria 
implicar una cierta actividad evangelizadora; sin embargo, el unico inci- 
dente que registra es el abandono de sus experimentados companeros por 
parte de Juan Marcos, y su partida a Jerusalem La razon de su regreso no 
se menciona, pero quiza se debiera a que este no habi'a contado con que la 
expedition se ampliaria a las tierras altas de la provincia de Galacia, hacia 
donde Bernabe y Pablo estaban a punto de partir. 

La provincia romana de Galacia cubria un extenso territorio en el 
corazon de Asia Menor. Su nombre procedi'a del antiguo reino de Gala¬ 
cia, fundado por los galatas o galos que en el tercer siglo a.C. invadieron 
la peninsula y se establecieron en el territorio que antes habi'a pertenecido 
a Frigia. En su momento, los reyes galatas se hicieron aliados de Roma. 
Cuando en el ano 25 a.C., Amintas, el ultimo de estos reyes cayo luchan- 
do contra los salteadores de los montes Tauro, Augusto reorganizo el rei¬ 
no como una provincia imperial, a la cual incorporo una buena parte de 
territorio hacia el sur que nunca habi'a pertenecido propiamente a Galacia: 
las regiones de Frigia oriental, Pisidia, Isaurica, y Licaonia occidental. Las 
ciudades principales del antiguo reino de Galacia estaban situadas en la 
zona norte del reino: Pessinus al oeste, Tavium al este y entre ellas Ancyra 
(la moderna Ankara), capital del antiguo reino, que mas adelante lo seria 
de la provincia, y que tambien lo es hoy de la Republica Turca. No tene- 
mos medios para saber con certeza si Pablo visito alguna vez estas ciuda¬ 
des; de lo que si tenemos clara evidencia es de su interes por las ciudades 
de la Galacia del sur (la parte de la provincia romana que Augusto anadio 
al reino del rey Amintas cuando se hizo con el poder). 

Fue a una de estas ciudades, Antioquia de Pisidia, donde tras recorrer 
mas de 180 kilometros hacia el norte llegaron Pablo y Bernabe. Estrabon 
se refiere a Antioquia de Pisidia con mas rigor como “Antioquia cerca de 
Pisidia”. Esta ciudad estaba situada, de hecho, en la region de Frigia, en su 
frontera con Pisidia. El antiguo reino de Frigia estaba en aquel entonces 
dividido entre las dos provincias romanas de Asia y Galacia. Antioquia de 
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Pisidia estaba ubicada en la Frigia galata (como podriamos llamarla para 
distinguirla de la Frigia asiatica); se encuentra cerca de la moderna Yavaf, 
en una meseta de 1.200 metros de altitud. Sir William Ramsay conjeturo 
que Pablo habria enfermado de malaria en Panfilia y pretendi'a recupe- 
rarse en esta region de tierras altas; apoya su hipotesis en la indication de 
Pablo a sus convertidos galatas de que fue “a causa de una enfermedad del 
cuerpo” que les anuncio el Evangelio (Galatas 4:13) 12 . Tal aseveracion no 
puede ni probarse ni refutarse. 

Como indica su nombre, Antioquia de Pisidia fue un asentamiento 
seleucida (a principios del siglo III a.C.), aunque la zona habia sido ya 
habitada antes de esta epoca. El enclave fue cuidadosamente escogido por 
los seleucidas para ser usado como fortaleza fronteriza, y fueron estas mis- 
mas cualidades estrategicas las que movieron a Augusto en el ano 6 a.C., 
a otorgar a la ciudad el status de colonia romana, con la nueva calificacion 
de Colonia Caesarea. Entre la poblacion local se establecieron numerosos 
militares experimentados; la ciudad se convirtio en un centra militar para 
los territorios circundantes y se construyeron nuevas calzadas que se aden- 
traban por toda Pisidia para la mejor romanizacion de la region. Su nom¬ 
bre, Antioquia “de Pisidia”, reflejaba el papel con que la politica imperial 
romana distinguia a la ciudad. 

Una colonia romana era un asentamiento de ciudadanos romanos 
establecido para promover y salvaguardar los intereses del imperio en un 
entorno de pobladores no romanos ( incolae ). La administration de las co- 
lonias romanas estaba configurada segun el mismo patron de la ciudad 
de Roma, con dos magistrados colegiados a su cabeza que se nombraban 
cada ano. Segun la evidencia epigrafica encontrada tanto en Antioquia de 
Pisidia como en sus alrededores, una de las familias romanas mas impor- 
tantes de la colonia tenia por nombre Caristanius Fronto. Unos veinticin- 
co anos mas tarde del tiempo que nos ocupa, un miembro de esta familia 
se caso con una muchacha llamada Sergia Paula, que era, probablemente 
hija del Sergio Paulo que ocupo un cargo de responsabilidad en la admi¬ 
nistration de la provincia. 13 


12 St. Paul The Traveller, ; pags. 94 y ss.; ver p. 126 s. 

13 Cf. G. L. Cheesman, “The Family of the Caristanii at Antioch in Pisidia”, JRS 3 (1913), pags. 
253 y ss., especialmente pags. 261-265. W. M. Ramsay, complementando la escasa evidencia 
epigrafica con una gran dosis de imaginacion, argumento que Sergia Paula era una cristiana que 
habia heredado su fe de su supuesto antepasado Sergio Paulo, el proconsul de Chipre {The Bearing 
of Recent Discovery on the Trustworthiness of the New Testament ” pags. 152 y ss.). Sus argumentos al 
respecto, en palabras de K. Lake, consisten en: “combinaciones increiblemente ingeniosas pero no 
muy convincentes” (BC i, 5 p. 458). 



194 I Extension de la Iglesia en Chipre v Asia Menor 


Como en otras ciudades de Frigia, en Antioquia de Pisidia habi'a 
una comunidad judi'a bastante numerosa que remontaba su origen a los 
di'as de Antioco III (223-187 a.C.). 14 De acuerdo con su practica habitual 
en las ciudades donde habi'a comunidad judi'a, Bernabe y Pablo visitaron 
la sinagoga de Antioquia de Pisidia el primer sabado tras su llegada a la 
ciudad, y fueron invitados por el cuerpo gobernante de la sinagoga a diri- 
gir “una palabra de exhortacion” u homih'a a los fieles tras la lectura de las 
lecciones primera y segunda. 15 En este punto, Lucas atribuye a Pablo el 
bosquejo de una homih'a que resume probablemente la manera en que se 
presentaba el Evangelio a la congregacion de una sinagoga formada por 
judi'os y gentiles temerosos de Dios, usando para ello el marco familiar 
de la historia de Israel. Pablo, aludiendo quiza al contenido de la leccion 
de la Escritura del di'a, recuerda a sus oyentes los poderosos hechos de 
Dios narrados en el Antiguo Testamento desde el Exodo hasta el reinado 
de David, tras lo cual prosigue diciendo: “De la descendencia de este, y 
conforme a la promesa, Dios levanto a Jesus por Salvador a Israel”. En 
esta recapitulacion que comienza con Moises y el Exodo, no hay, en cam- 
bio mencion alguna de la ley; lo que se enfatiza es el cumplimiento de la 
promesa, aunque no se trate aqui de la promesa hecha a Abraham (como 
en Galatas 3:6-18) sino a David. El nexo entre David y Jesus lo menciona 
Pablo en el preambulo de su Epistola a los Romanos, donde se dice que 
Jesus “era del linaje de David segun la carne” (Romanos 1:3). 16 Tras pasar 
directamente de David a Jesus, Pablo se centra en el climax de la historia 
de la salvacion: el testimonio preparatorio de Juan el Bautista y los pode¬ 
rosos hechos de Dios en Cristo Coronados por su resurreccion en cumpli¬ 
miento de los salmos y las profecias. 

Puede decirse que no hay mucha diferencia entre lo que Pablo dice 
aqui y lo que se registra como el sermon de Pedro en Jerusalem en el pri¬ 
mer Pentecostes cristiano. Esto es cierto, pero es que quiza habi'a, de he- 
cho, poca diferencia esencial entre las presentaciones del Evangelio que 
hacian Pablo y Pedro ante audiencias judias. Si Pablo, ante una sinagoga 
judi'a no hablo como Lucas le hace hablar en Antioquia de Pisidia, que se 
nos diga entonces como hablo. Es cierto que en este mensaje hay menos 


14 Antioquia de Pisidia era probablemente una de “las fortalezas y lugares mas importantes” de 
Frigia en que los judios habian sido establecidos por Antioco III (Josefo ,Ant. xii. 149). 

15 “Palabra de exhortacion” (logos parakleseos) es la expresion utilizada por el autor de la Epistola a 
los Hebreos para describir su obra: una homilia escrita. La primera leccion se extraia de la ley, la 
segunda de los Profetas (ver F. F. Bruce, New Testament History [Londres, 1971], pags. 136 y ss.). 

16 Es una opinion muy difundida que estas palabras fueron citadas por Pablo de una confesion de 
fe. Tal aseveracion “aunque no tan cierta como a veces se considera, es muy plausible” (C. E. B. 
Cranfield, The Epistle to the Romans , ICC, i [Edimburgo, 1975], p. 57). 
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“teologi'a de la Cruz” respecto a la muerte de Jesus de lo que cabria espe- 
rar de Pablo, estuviera este dirigiendose a judi'os o gentiles. Y cuando el 
Pablo de los Hechos relata como el Cristo resucitado “se aparecio durante 
muchos di'as a los que habi'an subido juntamente con el de Galilea a Jeru¬ 
salem los cuales ahora son sus testigos ante el pueblo” (Hechos 13:31), el 
Pablo historico hubiera, ciertamente, anadido (y estamos seguros de que 
lo hizo): “Y al ultimo de todos... se aparecio tambien a mi” (Cf. I Corin- 
tios 15:8). Sin embargo, si se anade un toque paulino al final del mensaje. 
Si otros predicadores en el libro de los Hechos proclaman “el perdon de 
los pecados” mediante el nombre de Jesus (Hechos 2:38; 10:43), Pablo en 
Antioquia de Pisidia no solo dice “que por medio de el se os anuncia per¬ 
don de pecados”, sino que anade: “Y que de todo aquello de que por la ley 
de Moises no pudisteis ser justificados, en el es justificado todo aquel que 
cree” (Hechos 13:38 y ss.). De estas palabras tal como aparecen, no puede 
deducirse en su totalidad la doctrina paulina de la justification por la fe, 17 
sin embargo, las palabras estan muy en linea con la ensenanza de Pablo en 
Romanos 3:20-26 en el sentido de que Dios “justifica al que es de la fe de 
Jesus”, mientras que “por las obras de la ley ningun ser humano sera justi¬ 
ficado delante de el”. El lenguaje de Hechos 13:39 no ha de interpretarse 
en el sentido de que la fe en Cristo asuma la responsabilidad de salvar 
al hombre cuando la ley de Moises ha hecho ya todo cuanto puede y se 
muestra insuficiente; sin duda, esto serfa una notion muy poco paulina y, 
probablemente, Lucas tampoco estaria muy de acuerdo con ella. 18 

Los temerosos de Dios de la congregation se sintieron especial- 
mente atraidos por el mensaje de Pablo, y esparcieron las noticias entre 
sus conciudadanos gentiles. El resultado fue que a la semana siguiente 
habia mas gentiles que judi'os en el servicio de la sinagoga. Los lideres 
de la comunidad judi'a se sintieron muy molestos y descargaron su re- 
sentimiento sobre los dos misioneros. Pero muchos de los gentiles reci- 
bieron la salvation mediante la fe en Cristo que proclamaban los misio¬ 
neros, y formaron un grupo cristiano separado de la sinagoga: la primera 
iglesia de Galacia. 

Desde Antioquia de Pisidia, los misioneros siguieron hasta Iconio 
(La moderna Konya) casi 150 kilo metros (unas noventa millas) hacia el 
este cuarta sureste que entonces, como tambien hoy, era una importante 
confluencia de caminos. Jenofonte (400 a.C.), la conoci'a como “la ultima 


17 La RSV y la NEB traducen liberar (“freed”) en lugar de justificar. Pero probablemente Lucas 
pretendfa que la palabra fiiera entendida en su sentido paulino. 

18 Cf. B. W. Bacon, The Story of St. Paul (Londres, 1905), p. 103. 
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ciudad de Frigia” 19 y durante los siglos II y III dC. sus habitantes se consi- 
deraban frigios, 20 pero estaba en el extremo occidental de la llanura licao- 
nia, tan cerca de la frontera entre Frigia y Licaonia, que varios escritores 
griegos y romanos de este periodo se refieren a ella -erroneamente- como 
ciudad de Licaonia. 21 Recientemente, el emperador Claudio habi'a permi- 
tido a la ciudad el uso de su nombre como prefijo honorifico por lo que, 
durante un tiempo, se la llamo Claudiconium (podriamos compararlo con 
el uso que se ha hecho del prefijo ingles “King’s” [“del rey”], o del sufijo 
“Regis” en algunos nombres de lugares). 

La experiencia de los misioneros en Iconio parece haber sido casi un 
calco de la de Antioquia de Pisidia, exceptuando el hecho de que pudie- 
ron permanecer mas tiempo en Iconio que en el otro sitio. A1 final se pro- 
dujo un disturbio de tal magnitud contra ellos que se vieron obligados a 
abandonar Iconio y adentrarse en Licaonia cruzando la frontera regional, 
no sin antes dejar establecida una solida comunidad cristiana como suce- 
diera tambien con anterioridad en Antioquia de Pisidia. El recuerdo, de 
Pablo en particular, quedo hondamente grabado en el pueblo de Iconio, 
ciudad que un siglo mas tarde seria el centro de las aventuras ficticias que 
se narran en Los Hechos de Pablo y Tecla. 22 


3. Problemas en la evangelizacion de los gentiles 

En la conferencia en que participaron Bernabe y Pablo junto con los 
lideres de Jerusalem, probablemente no se acordo que los dos misioneros 
habrian de abstenerse de visitar las sinagogas de las ciudades que visita- 
ban. Pero, seguramente, ninguna de las dos partes supuso que las cosas se 
desarrollarian del modo que lo hicieron en Antioquia de Pisidia e Iconio, 
de manera que se hiciera necesario separar a los gentiles de las sinagogas a 
las que asisti'an y formar con ellos congregaciones separadas. 

No hay duda de que bajo la predicacion de Pablo se convirtieron al 
cristianismo mas gentiles que judios; sin embargo, si continuamente haci'a 
de las sinagogas su primera base de operaciones, al final probablemente 


19 Jenofonte, Anabasis i. 2. 19. 

20 En la obra Hechos de Justino del segundo siglo dC. Uno de los cristianos acusado en Roma junto con 
Justino martir, un esclavo llamado Hierax dice haber sido “llevado a rastras fuera de Iconio de Frigia”. 

21 E.g. Ciceron, Ad Familiares xv. 4. 2, y Plinio, Nat. Hist. V. 95, pero acerca de esta ultima ver 
W. M. Ramsay, “The ‘Galatia’ of St. Paul and the ‘Galatic Territory’ of Acts”, en Studia Biblica et 
Eclesiastica iv (Oxford, 1896) pags. 15 y ss. especialmente pags. 46-55. 

22 El episodio mejor conocido de los Hechos de Pablo del segundo siglo (ver p. 450). 
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acabarian oyendo el Evangelio por medio de el mas judi'os que gentiles, 
en una ciudad tras otra. Pablo mismo asume como una obviedad que el 
Evangelio ha de predicarse “al judio primeramente” (Romanos 1:16). <;No 
cabia la posibilidad que en alguna de las congregaciones donde predica- 
ran, la totalidad de la congregation respondiera positivamente a su ense- 
nanza? <;No habrian, en tal caso, considerado los lideres de Jerusalem que 
se habi'a producido una violation del acuerdo, en espiritu al menos? (Dos 
o tres anos mas tarde la sinagoga de Berea, en Macedonia, le oyo con ac- 
titud positiva, pero el relato implica que esto fue algo excepcional). Pablo 
hubiera podido decir que si los judi'os recibian el Evangelio, ellos mismos 
podrian entonces evangelizar a sus vecinos gentiles; pero el sabia, de he- 
cho, que su vocation primera era la directa evangelization de los gentiles. 
Segun Lucas, en Antioquia de Pisidia Pablo y Bernabe afirmaron al res- 
pecto que estaban cumpliendo la comision que el Senor habi'a dado a su 
siervo (Isai'as 49:6): 

Te he puesto por luz a los gentiles, a fin de que seas por salvation has- 

ta lo ultimo de la tierra. 

Acerca del informe de Lucas respecto a la respuesta hostil de los li- 
deres de Antioquia de Pisidia e Iconio, hay que decir que concuerda con 
el propio relato de Pablo relativo a aquellos judi'os que “a nosotros nos ex- 
pulsaron; y no agradan a Dios, y se oponen a todos los hombres, impi- 
diendonos hablar a los gentiles para que estos se salven” (1 Tesalonicenses 
2:15-16). 23 

Consciente como era de su llamamiento a ser apostol de los gen¬ 
tiles, Pablo consideraba a los temerosos de Dios, con su habito de asis- 
tir a las reuniones de la sinagoga, como la cabeza de puente preparada 
providencialmente para acceder al tirculo mas amplio del mundo gen- 
til. Al escuchar la lectura y exposition de las Escrituras, aquellos gentiles 
aprendi'an a adorar al Dios vivo y verdadero y, en algun sentido, se fa- 
miliarizaban con la esperanza de Israel. Sin embargo, se les habi'a dicho 
que no podi'an participar en esa esperanza o compartir los privilegios del 
pueblo de Dios a no ser que se hicieran proselitos del judai'smo (asunto 
que sus amigos judi'os sin duda esperaban confiadamente que se produ- 
jera). Ahora, no obstante, Pablo les aseguraba que la esperanza de Israel 


23 Para un argument*) respecto a que el parrafo de 1 Tesalonicenses 2:13-16 es una interpolacion 
antijudia cf. H Boers, “The Form-Critical Study of Paul’s Letters: 1 Thessalonians as a case of 
Study”, NTS 22 (1975-76), pags. 145-153. Tal argumento es diffcil de confirmar por la ausencia de 
evidencia textual de apoyo. 
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se habi'a cumplido en Jesus, y que mediante la fe en el, podi'an recibir la 
gracia salvadora de Dios en igualdad de condiciones con los creyentes 
judi'os, y ser miembros de la nueva comunidad mesianica del pueblo de 
Dios en la que toda distincion religiosa entre judi'os y gentiles habi'a sido 
borrada. Era tan natural que los gentiles temerosos de Dios abrazaran en 
tales terminos las bendiciones del Evangelio como que, por las mismas 
razones, las rechazaran los judi'os. Solo visitando las sinagogas podia Pa¬ 
blo contactar con tales gentiles temerosos de Dios, pero el resultado casi 
inevitable de esta politica era la ruptura con la sinagoga. Para quien se 
centraba en la evangelizacion de los gentiles era probablemente imposi- 
ble ser, al mismo tiempo, un eficiente misionero a los judi'os; de ahi que 
la division de campos de mision que se acordo en la conferencia de Jeru- 
salen fuera una decision sabia. 

Pablo acabo aceptando esta situacion, pero no se le hizo facil. Aun- 
que el se sabia apostol a los gentiles por llamamiento divino, la salvacion 
de sus familiares y amigos era algo que guardaba muy cerca de su corazon. 
Tal como el mismo lo expresaria mas tarde en su epistola a los romanos, 
si la salvacion de ellos pudiera adquirirse al precio de la suya, con mucho 
gusto pagaria tal precio: “Porque deseara yo mismo ser anatema, separado 
de Cristo, por amor a mis hermanos” (Romanos 9:3). Con el tiempo, sin 
embargo, se reafirmaria en la esperanza de que su actividad en la evangeli¬ 
zacion de los gentiles, serviria indirectamente para acelerar la salvacion de 
sus companeros judi'os. Vino a su mente un pasaje del cantico de Moises 
donde Dios dice a su pueblo rebelde: “Yo tambien los movere a celos con 
un pueblo que no es pueblo, los provocare a ira con una nacion insensata” 
(Deuteronomio 32:21), y lo interpreto a la luz de la nueva situacion pro- 
vocada por el Evangelio: “El pueblo que no es pueblo” 24 eran los gentiles. 
Cuando, mediante el ministerio de Pablo, los gentiles se apropiaran, en 
numero creciente, de las bendiciones traidas a la humanidad por el Me- 
sias de Israel -bendiciones que serian el cumplimiento de las promesas 
hechas a los antecesores de Israel, y se aplicaban en el curso normal de las 
cosas “al judi'o primeramente”- tal espectaculo provocaria los celos de los 
judi'os. De repente, se les haria la luz acerca de que ellos tem'an derecho 
con anterioridad a esas bendiciones que los gentiles tanto disfrutaban, y 
ello les haria ejercer su propio derecho a participar de ellas. De este modo, 
la afluencia de los gentiles conduciria -en el desarrollo del proposito di¬ 
vino- a la salvacion de Israel; Pablo habi'a aprendido a celebrar su minis¬ 
terio al considerar sus repercusiones mas remotas, mas alia de sus efectos 


24 En hebreo lo am , que en la mente de un expositor biblico como Pablo se asociaria rapidamente 
con lo’ ‘ammi (“no mi pueblo”) de Oseas 1:9 (cf. Romanos 9:25-26). Ver pags. 321 ss. 
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inmediatos, al producir entre las naciones “la obediencia a la fe” (Roma¬ 
nos 10:19; 11:13-27; 16:26). 


4. Ciudades de Licaonia 

La primera ciudad de Licaonia a la que llegaron Pablo y Bernabe fue 
Listra, hoy el monticulo de Zostera, cerca de Hatunsaray, a unos treinta 
kilometres (dieciocho millas) al sur cuarta suroeste de Iconio. 25 Al igual 
que Antioquia de Pisidia, Listra habia sido hecha colonia romana por 
Augusto; ambos asentamientos estaban unidos por un camino militar que 
no pasaba por Iconio y, aunque estaban separados por mas de 180 kilome¬ 
tros, parecen haber mantenido relaciones cordiales y fluidas. 

Habia algunos judios residentes en Listra con quienes los misione- 
ros tenian alguna relacion -Timoteo, por ejemplo, hijo de madre judia y 
padre griego parece haber sido uno de sus convertidos durante esta visi- 
ta-, 26 pero el incidente registrado por Lucas coloca a Bernabe y Pablo en 
contacto directo con los licaonios paganos (no los ciudadanos romanos 
de la colonia, sino los nativos, los “incolae”). Estos, asombrados por la 
sanidad que Pablo habia realizado en un cojo de nacimiento, llegaron a 
la conclusion que la ciudad habia sido favorecida con la visita de dos dio- 
ses en forma humana: “A Bernabe llamaban Jupiter, y a Pablo, Mercurio, 
porque este era el que llevaba la palabra” (Hechos 14:12). La adoracion 
conjunta de estas dos deidades, o sus equivalentes en Anatolia, esta am- 
pliamente atestiguada por inscripciones y leyendas en esta parte de Asia 
Menor. 27 El propio sacerdote de Zeus Propolis -Zeus cuyo templo esta- 
ba frente a la puerta de la ciudad- inicio los apropiados ritos propiciato- 
rios en honor de los visitantes. Por un tiempo, los misioneros no se die- 
ron cuenta de lo que estaba ocurriendo porque todos hablaban licaonio, 


25 La identificacion la llevo a cabo J. R. S. Sterret en 1885, basandose en una inscripcion latina 
encontrada alii, ( CIL iii 6786) que denominaba el lugar como Col(onia) Iul(ia) Felix Jemina Lustra. 
Cf. W. M. Ramsay, Historical Geography of Asia Minor (Londres, 1890) p. 332. 

26 Cf. Hechos 16:1 y 2 

27 Como leyenda, el testimonio mejor probado es el de la historia de Filemon y Baucis que 
recibieron una visita de incognito por parte de estos dos dioses (Ovidio, Metamorfosis viii. 626 y 
ss.). Se ha encontrado evidencia epigrafica de su adoracion conjunta en Listra, e.g. en Sedasa, donde 
algunos hombres de nombres licaonios dedicaron a Zeus una estatua de Hermes y un reloj de sol en 
250 dC. (W. M. Calder , “A Cult of the Homonades”, Classical Review 24 [1910] pags. 57 y ss.), y 
en otro punto del mismo sector, donde un altar de piedra habia sido dedicado “al que oye la oracion” 
(Epekoos ) probablemente en referenda a Zeus y a Hermes (MAMAvm [Manchester, 1962], No. 1). 
Cf. tambien W. M. Calder, “Zeus and Hermes at Lystra”, Expositor serie 7, 10 (1910), pags. 1 y ss., 
y “The Priest of Zeus at Lystra”, ibid. Pags. 148 y ss. 
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idioma que no entendi'an (aunque quiza reconocieron que se trataba de 
un lenguaje distinto del frigio que habi'an dejado atras en Iconio). Pero 
cuando cayeron en la cuenta de lo que en realidad ocurria, reaccionaron 
horrorizados y -dirigiendose al pueblo en griego- les suplicaron que de- 
sistieran de sus intenciones: 

Cuando lo oyeron los apostoles Bernabe y Pablo, rasgaron sus ropas, 
y se lanzaron entre la multitud, dando voces y diciendo: Varones, ^por 
que haceis esto? Nosotros tambien somos hombres semejantes a voso- 
tros, que os anunciamos que de estas vanidades os convirtais al Dios 
vivo, que hizo el cielo y la tierra, el mar, y todo lo que en ellos hay. En 
las edades pasadas el ha dejado a todas las gentes andar en sus propios 
caminos; si bien no se dejo a si mismo sin testimonio, haciendo bien, 
dandonos lluvias del cielo y tiempos fructi'feros, llenando de sustento y 
de alegrfa nuestros corazones (Hechos 14:14-17). 

Si en su relato del servicio en la sinagoga de Antioquia de Pisidia, 
Lucas nos ha dejado una presentacion del Evangelio a los judi'os y teme- 
rosos de Dios, aqui nos ofrece, de manera mas resumida aun, un ejemplo 
del acercamiento a los paganos del pueblo (mas adelante registrar^ tam¬ 
bien un ejemplo de acercamiento a los paganos instruidos al relatar el epi- 
sodio de Pablo en Atenas). 28 

La declaracion de Bernabe y Pablo ante los hombres de Listra les 
separa de sus practicas religiosas para senalarles una forma mas digna de 
adoracion: la del Dios vivo, Creador del universo y Sustentador de los 
hijos de los hombres. Los terminos en que Pablo presenta a Dios como 
Creador, habi'an sido ya utilizados durante generaciones en el testimonio 
judi'o a los paganos: “Soy hebreo -dijo Jonas a los marineros que luchaban 
contra la tormenta-, y temo a Jehova, Dios de los cielos, que hizo el mar y 
la tierra” (Jonas 1:9). “El que da alimento a todo ser viviente, porque para 
siempre es su misericordia” (Salmos 136:25). 

En esta ocasion no hubo ningun intento -como el de Pablo mas tar- 
de en Atenas 29 - de identificar al Creador con Zeus: el Zeus adorado en 
Listra era concebido de un modo demasiado antropomorfico como para 
facilitar el nexo con el monotei'smo, nexo que si ofreci'a el Zeus de los 
poetas estoicos y los filosofos. Tanto Zeus como Hermes habi'an de ser 
desplazados por el Dios que hizo los Cielos y la Tierra, y provei'a lluvias 
adecuadas y cosechas de ano en ano. 


28 Hechos 17:22 y ss.; ver pags. 228 ss. 

29 En las citas poeticas de Hechos 17:28 
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En el resumen que nos da Lucas no se inserta ninguna nota espe- 
ci'ficamente cristiana, pero si se prepara el camino para el Evangelio me- 
diante la declaracion de que Dios, “en las edades pasadas”, ha permitido 
a las naciones andar en sus propios caminos (es decir, sus caminos reli- 
giosos). Con esta declaracion se implica que ha tenido lugar un cambio: 
el que ha llevado a cabo la obra salvadora de Jesucristo. Lo que en este 
resumen tan solo se inhere, Pablo lo expresa con toda claridad en su dis- 
curso en Atenas, y lo hace tambien, con mayor amplitud en su epi'stola a 
los Romanos; en esta carta se presenta a Dios, que ha entregado al mun- 
do gentil a las consecuencias de su idolatria, 30 proveyendo, mediante la 
ofrenda voluntaria de Cristo, un nuevo camino para acercarse a El; me¬ 
diante tal camino, tanto gentiles como judi'os pueden disfrutar el perdon 
de los pecados cometidos previamente, durante el tiempo de la paciencia 
de Dios, asi como tambien del status de justo a disposition de todo aquel 
que tenga fe en Jesus. 31 

Si algunos de los convertidos de Bernabe y Pablo en Listra hubieran 
formado parte de este intento de rendir honores divinos a los dos misio- 
neros, hubiera podido decirse de ellos como lo fue mas tarde de los con¬ 
vertidos de Pablo en Tesalonica, que se convirtieron “de los l'dolos a Dios 
para servir al Dios vivo y verdadero” (1 Tesalonicenses 1:9). 

Todo el entusiasmo con que el pueblo recibio a Bernabe y Pablo 
en un principio, se volvio contra ellos con el cambio de la opinion pu- 
blica de Listra. Con exception de quienes habian crei'do las buenas nue- 
vas que traian, aquellos que habian querido ofrecerles sacrihcios debie- 
ron sentirse agraviados al ver que su adoration era rechazada. Por ello, 
cuando algunos de quienes habian instigado a la multitud contra los mi- 
sioneros en Antioquia de Pisidia e Iconio llegaron a Listra, no les fue 
dificil sacar partido de aquel sentido de agravio que habia quedado en 
las gentes. En los disturbios que tuvieron lugar a continuation, Pablo en 
especial fue apedreado con inusitada brutalidad: cuando anos mas tarde 
dijera a sus amigos de Corinto que una vez habia sido “apedreado” (2 
Corintios 11:25), esta era la ocasion que tenia en mente. Debio perder 
el conocimiento, puesto que quienes le apedrearon “le arrastraron fuera 
de la ciudad pensando que estaba muerto” (Hechos 14:19). Pero cuando 
los recien convertidos se reunieron a su alrededor para ver si aun se podia 
hacer algo por el, Pablo volvio en si y regreso a la ciudad con ellos. Al 
margen de cuales pudieran ser sus problemas fisicos, el apostol tenia una 


30 Romanos 1:18 y ss. 

31 Romanos 3:21-26 
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constitution extraordinariamente fuerte y resistente, con una gran capa- 
cidad de aguante. “A menudo derribados, pero no noqueados” (como se 
han parafraseado sus palabras de 2 Corintios 4:9). Cuando nos dice que 
el lleva en su cuerpo “las marcas de Jesus” (las stigmata , que indicaban 
quien era su maestro, igual que los esclavos llevaban a menudo el nombre 
de sus propietarios grabado con fuego en algun lugar de su cuerpo [Ga- 
latas 6:17]), es muy probable que entre ellas se contaran las imborrables 
cicatrices que recordaban su lapidacion en Listra. 

A1 dia siguiente, el y Bernabe partieron para Derbe, situada en el 
monticulo de Kerti Hiiyuk, unos 100 kilometros al sureste de Listra, o 
quiza -como piensan algunos- en Devri Sehri, a unos cuatro kilometros 
al sureste de Kerti Hiiyuk. 32 Segun el lexicografo Stefanus de Bizancio, el 
nombre de Derbe se derivo del termino licaonio para “enebro”. Al igual 
que Iconio, Derbe tenia el nombre de Claudio como prefijo honorifico: 
hasta bien adentrado el segundo siglo se la conocia como Claudioderbe. 
Estaba cerca -quiza incluso mas alia- 33 de la frontera entre la provincia 
romana de Galacia y el reino beneficiario de Comagene (gobernado por el 
aliado de Roma, Antioco IV desde el ano 41 al 72 dC.) una frontera que 
fraccionaba en dos el antiguo territorio de Licaonia. Este seria el punto 
mas apartado del presente viaje de Pablo y Bernabe que, tras predicar en 
Derbe y hacer alii algunos convertidos, desandaron sus pasos, visitando 
y fortaleciendo a los miembros de las recien establecidas iglesias de Lis¬ 
tra, Iconio y Antioquia de Pisidia. La declaration de Lucas en el sentido 
de que ahora “constituyeron ancianos en cada iglesia” (Hechos 14:23), ha 
sido puesta en duda, por presuponer una etapa en la administration de 
la iglesia mas caracteristica de las epistolas pastorales. 34 Puede que Lucas 
este usando la terminologia de las epistolas pastorales, pero si Pablo, anos 
mas tarde, pudo exhortar a la iglesia en Tesalonica para que se diera el 
debido reconocimiento a quienes trabajaban entre ellos y les presidian en 
el Senor (I Tesalonicenses 5:12 y ss.); o indicar a la iglesia corintia cuales 
de sus miembros eran dignos de reconocimiento por su servicio especial al 


32 Vease M. H. Ballance, “The Site of Derbe: A New Inscription”, Anatolian Studies 7 (1957), 
pags. 147-151; “Derbe and Faustinopolis”, Anatolian Studies 14 (1964), pags. 139-140. En el 
primer trabajo argumento a favor de Kerti Hiiyiik; en el ultimo, de Devri Sheri. Pero en vista de lo 
intrincado de la evidencia acerca del origen de la inscripcion en que se basa la ultima identificacion, 
“Kerti Hiiyuk no puede descartarse tan rapidamente como emplazamiento de la antigua Derbe” (B. 
Van Elderen, “Some Archaeological Observations on Paul’s First Missionary Journey”, en Apostolic 
History and the Gospel, ed W. W. Gasque y R. P. Martin [Exeter, 1970], pags. 156-161). 

33 Posiblemente mas alia segun G. Ogg “Derbe”, NTS 9 (1962-1963) pags. 367-370; B Van 
Elderen, loc. cit ., pags. 159-160. 

34 Cf. E. Haenchen, The Acts of the Apostles, E.T. (Oxford 1971), p. 436. 
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pueblo de Dios (1 Corintios 16:15-18), no hay ninguna razon para que el 
mismo y Bernabe no hubieran tambien obrado en consecuencia en estas 
fechas tempranas acerca de quienes habi'an comenzado a desarrollar cua- 
lidades para el liderazgo en las jovenes iglesias de Galacia del sur. Aparte 
de darles toda la ayuda necesaria al respecto, les apremiaron a permanecer 
firmes en su recien hallada fe, y a no desmayar en las penalidades y perse- 
cuciones, puesto que estas eran cosas inseparables de la existencia cristiana 
en aquellos tiempos: “Es necesario que a traves de muchas tribulaciones 
entremos en el reino de Dios” (Hechos 14:22). 

Mas tarde siguieron su camino hasta la costa, regresando por Perge 
a Atalia, donde tomaron un barco en la desembocadura del Orontes y asi 
regresaron a Antioquia de Siria. Gracias a su empuje continuado desde su 
partida, la iglesia de Antioquia de Siria era ahora una iglesia madre con 
varias iglesias hijas florecientes, formadas, como ella misma, mayormente 
por cristianos gentiles. 




CAPITULO XVII 
El problema gentil 


1. Repercusiones en Jerusalen 

Como es natural, las noticias de la expansion del cristianismo entre 
los gentiles trajo alegria a la iglesia de Antioquia, sin embargo en Jeru¬ 
salen tales noticias serian recibidas con una mezcla de sentimientos. Sin 
duda, era bueno que tantos gentiles hubieran conocido a Jesus como Se- 
nor; pero cuando los lideres de Jerusalen habian dado la diestra a Bernabe 
y Pablo, evidentemente, no habian podido prever aquella rapida afluen- 
cia de creyentes gentiles. Hasta el momento, habian procurado mantener 
cierto control sobre la expansion de la mision cristiana, pero desde ahora 
aquello iba a ser cada vez mas dificil. No parece que se les hubiera consul- 
tado respecto a la reciente mision que Pablo y Bernabe desarrollaron en 
Chipre y el sur de Galacia. 1 Cualquier preocupacion que hubieran podido 
sentir en relacion con este hecho, no podia desecharse como si se trata- 
ra tan solo del deseo de tener en sus manos las riendas del poder. Des¬ 
de su perspectiva habia en juego un asunto de importancia fundamen¬ 
tal: con tal incremento en el numero de cristianos gentiles hasta el punto 
que pronto superarian -si no lo habian hecho ya- a los creyentes judios, 
^como iban a salvaguardarse las normas eticas de la iglesia? Los judios 
no tenian, en general, una opinion muy elevada de la moral gentil, 2 y las 
normas eticas de la iglesia se basaban en los requisites especialmente exi- 
gentes de Jesus. Puede que Jesus hubiera sido laxo en relacion con las 
cuestiones no eticas de la tradicion judia como la observancia del saba- 
do y las restricciones de los alimentos; sin embargo, habia agudizado las 


1 En la obra de T. W. Manson, Studies in the Gospels and Epistles (Manchester 1962), pags. 176 y 
ss., se sugiere que este podria haber sido el proposito de la visita de Pablo y Bernabe a Jerusalen 
mencionada en Galatas 2:1-10. 

2 La formulacion de los cargos contra el paganismo de Pablo en Romanos 1:18 y ss. es cosa 
corriente en la literatura judia de aquel tiempo; cf. Sabidurfa 13:1 y ss. (especialmente 14:12); Carta 
de Aristeas, 134-138. 
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prescripciones eticas, llevandolas desde la palabra u obra ya manifiestas 
a los motivos ocultos y emociones del corazon, 3 insistiendo en “lo mas 
importante de la ley: la justicia, la misericordia y la fe” (Mateo 23:23). A 
sus disci'pulos les habi'a ensenado a practicar una justicia mayor que “la 
de los escribas y fariseos” (Mateo 5:20) lo cual, sin duda, no era cosa fa- 
cil. Pero era evidente que para los gentiles hubiera sido muy dificil elevar 
sus practicas, especialmente la relacion entre sexos, al nivel judi'o ordina- 
rio, sin hablar del de los escribas y fariseos. <;Que podia entonces hacerse 
para proteger las normas cristianas? 

Estaba muy bien que Bernabe y Pablo siguieran adelante con la 
evangelizacion de los gentiles, pero mientras tanto los lideres de Jerusalem 
tenian que desempenar su propia responsabilidad de presentar el Evan- 
gelio a sus companeros judios. El desarrollo de esta responsabilidad no se 
hacia, precisamente, mas facil con las noticias de que grandes numeros de 
gentiles estaban entrando en la nueva comunidad, en lo que parecian ser 
condiciones muy favorables para ellos. En la situation en que se encontra- 
ba Jerusalen, todo el asunto del acercamiento a los gentiles era sin duda 
un tema espinoso. Durante el breve reinado de Herodes Agripa como rey 
de los judios, tuvo lugar una campana, breve pero contundente, contra al 
menos una section de la iglesia de Jerusalen; los apostoles, lejos de ser de- 
jados tranquilos como sucediera en la persecution mas temprana que si- 
guio a la muerte de Esteban, se convirtieron ahora en los principales obje- 
tivos del ataque. Jacobo, el hijo de Zebedeo fue ejecutado, y Pedro hubiera 
corrido su misma suerte de no haber escapado de la carcel y esconder- 
se. 4 Este ataque a los apostoles tenia una cierta relacion con los primeros 
pasos que se acababan de dar en la evangelizacion de los gentiles, como 
la visita de Pedro a Cornelio en Cesarea; 5 primeros pasos que, aunque se 
dieron con cautela, parecen haber hecho perder a los apostoles mucho del 
favor del que disfrutaban de parte de la ciudad de Jerusalen. 

El ataque de Herodes Agripa termino con su repentina muerte en el 
ano 44 dC., sin embargo, desde otros circulos se suscitaron nuevos pro- 
blemas para la Iglesia. Judea volvio a estar bajo el control de los procura- 
dores romanos, durante cuyos mandates se produjeron acciones de resis- 
tencia comandadas por hombres que podrian calificarse de celotes, aunque 
ellos mismos no adoptaran tal designation. Josefo, con menos cortesia, 
les llama “cuadrilla de impostores”. 6 Los mas importantes de estos lideres 


3 Cf. Mateo 5:21 y ss. 

4 Hechos 12:1 y ss. 

5 Hechos 10:1-11:18. 

6 Aunque Josefo es el primero en calificar de celotes a los extremistas de entre los insurgentes de 
Jerusalen durante el invierno del 66-67 dC., deja claro, sin embargo, que son las mismas personas a 
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insurgentes fueron dos hijos de Judas el Galileo, Santiago y Simon, que 
fueron detenidos y crucificados por el procurador Tiberio Julio Alejandro 
(46-48 dC.). 7 Tales sediciosos no solo eran feroces enemigos de los roma- 
nos, sino que dirigi'an tambien su hostilidad contra aquellos judi'os sospe- 
chosos de colaborar con ellos. 8 Los principales culpables de esto eran los 
miembros del clan sacerdotal dirigente, pero incluso un grupo humilde 
de judi'os piadoso como era la iglesia de Jerusalen podia suscitar sus iras si 
hubiera indicios de que ellos o sus colaboradores en cualquier lugar, estu- 
vieran construyendo puentes con el mundo gentil. 

La mision gentil estaba destinada, pues, a plantear problemas a la 
iglesia de Jerusalen y a sus lideres, tanto en el ambito religioso como en 
el politico. Algunos miembros de la iglesia propusieron una sencilla so- 
lucion: que los gentiles convertidos al cristianismo cumplieran con los 
mismos requisitos que los gentiles que se convertian al judaismo: deberian 
circuncidarse (si eran hombres) y asumir la obligacion de cumplir la ley 
de Moises. Esto no solo limitaria la afluencia de gentiles hacia la iglesia, 
sino que aseguraria tambien que quienes entraran en el circulo guardarian 
normas eticas aceptables. Bajo tales condiciones, aun los celotes quedarian 
sin argumentos validos contra la admision de los gentiles. Sin embargo, 
de aceptarse tal sugerencia, se produciria un gran desconcierto entre los 
muchos gentiles de Cesarea, Antioquia y lugares mas remotos que ya ha- 
bian sido recibidos en la comunidad cristiana sin cumplir ninguno de tales 
requisitos. A pesar de ello, la propuesta parecio bien a muchos que iban a 
insistir en plantearla, especialmente aquellos que tenian vinculos con los 
fariseos. No se sabe hasta que punto contaban con el apoyo de los lideres 
de la iglesia de Jerusalen; a ojos de tales rigoristas los apostoles ya habian 
transigido, pero quiza esperaban gozar de la aprobacion de Jacobo el Jus- 
to, que era respetado por todo el pueblo por su piedad y abnegacion. 9 


2. Confrontacion en Antioquia 

Algunas de estas personas visitaron Antioquia e intentaron imponer 
sus criterios a los cristianos gentiles de alii: “Si no os circuncidais con- 
forme al rito de Moises, no podeis ser salvos” (Hechos 15:1). Esta bien 
podria ser la situacion a la que se refiere Pablo cuando habla de “falsos 


las que se refiere peyorativamente como “bandidos” ( lestai ) en el alzamiento de Judas el galileo desde 
el ano 6 dC. en adelante. {Ant. xviii. 8). 

7 Josefo, Ant. xx. 102. 

8 Josefo, BJ ii. 254 y ss.; Ant. xx. 186 y ss. 

9 Cf. Josefo, Ant. xx.200. 
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hermanos introducidos a escondidas, que entraban para espiar nuestra fi- 
bertad que tenemos en Cristo Jesus, para reducirnos a esclavitud” (Galatas 
2:4). Esto nos ofrece tambien el marco donde situar el incidente que Pa¬ 
blo registra en Galatas 2:11-14: 

Pero cuando Pedro vino a Antioquia, le resisti cara a cara, porque era 
de condenar. Pues antes que viniesen algunos de parte de Jacobo, co- 
mfa con los gentiles; pero despues que vinieron, se retrafa y se apar- 
taba, porque tenia miedo de los de la circuncision. Y en su simulacion 
participaban tambien los otros judios, de tal manera que aun Bernabe 
fue tambien arrastrado por la hipocresia de ellos. Pero cuando vi que 
no andaban rectamente conforme a la verdad del evangelio, dije a Pe¬ 
dro delante de todos: Si tu, siendo judio, vives como los gentiles y no 
como judio, ^por que obligas a los gentiles a judaizar? 

La imagen que aqui nos da Pablo respecto a la practica habitual de 
Pedro concuerda con la que nos da Lucas en el libro de los Hechos. Des- 
de aquella vision en la azotea de Simon el curtidor en Jope y su expe¬ 
rience con Cornelio y su familia, Pedro habia aprendido que no debia 
llamar “a ningun hombre comun o inmundo” (Hechos 10:28). Habien- 
do acabado con sus antiguas practicas y comido con gentiles en Cesa- 
rea, siguio comiendo con ellos de alii en adelante cuando se presentaba 
la oportunidad. De modo que cuando visito Antioquia de Siria, proba- 
blemente algun tiempo despues del regreso de Bernabe y Pablo a Asia 
Menor, no tuvo ningun problema en compartir la mesa con los creyen- 
tes gentiles. Esto era igualmente cierto por lo que respecta a las comidas 
normales y a la que celebraban con pan y vino en recuerdo de su Senor 
y como serial de su participacion colectiva en El; de hecho no podia ha- 
cerse ninguna distincion entre ellas, puesto que el memorial del pan y el 
vino se llevaba a cabo, normalmente, en el marco de una comida social. 
Lo que motivo la acusacion de fingimiento ( hypocrisis ) de Pablo contra 
Pedro cuando este se retrajo de comer con los cristianos gentiles para 
hacerlo solo con los judios, fue que esta no era la practica habitual de 
Pedro. Si Pablo hubiera tenido ante si a un judaizante convencido, par- 
tidario de la circuncision de los convertidos gentiles, tambien le hubiera 
reprendido, pero en terminos diferentes: no le hubiera acusado de fingi¬ 
miento, porque el tal, aunque habria “pervertido el evangelio de Cristo” 
(Galatas 1:7), estaria obrando de acuerdo con sus verdaderas conviccio- 
nes. Pero Pedro no era ningun judaizante; en compania de los creyen- 
tes gentiles se sentia perfectamente fibre para vivir como ellos. <;Por que 
pues, de repente, cambio su modo de obrar? 
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Esta pregunta podria responderse con mayor precision si conserva- 
ramos el relato de Pedro de este incidente junto con el de Pablo, y mas en 
concreto si supieramos con exactitud el papel que desempenaron los que 
vinieron “de parte de Jacobo”. Pablo no identifica a estos con los “falsos 
hermanos” cuya infiltracion lamenta; mas bien parecieran haber sido co- 
misionados por Jacobo para entregar a Pedro un mensaje personal. Una 
lectura variante habla de “cierta persona que vino de parte de Jacobo”. 10 
El mensaje trasmitido a Pedro podria haber sido en el sentido de que su 
relacion tan libre y natural con los cristianos gentiles de Antioquia estaba 
siendo un escandalo para muchos buenos creyentes de Jerusalen, al tiem- 
po que obstaculizaba la mision a los judios de su entorno en la que Jacobo 
y otros estaban comprometidos. 11 El informe sobre la conducta del princi¬ 
pal de los apostoles estaba siendo manipulado por algunos adversaries de 
entre los escribas y fariseos para detrimento de la causa cristiana en Judea, 
y podia incluso provocar violentas represalias de parte de aquellos militan- 
tes que consideraban traicion la fraternizacion con los no-judios. 12 

No es dificil captar el dilema de Pedro o entender de que modo hu- 
biera podido defender su cambio de proceder. Aunque no podia emular 
la adaptabilidad de Pablo, tambien el se esforzaba en hacerse “de todo a 
todos” por causa del Evangelio. 13 Para el, como tambien para Pablo, los 
intereses del Evangelio eran prioritarios, y si los intereses del Evangelio 
en Judea estaban siendo perjudicados por su modo de vida en Antioquia, 
estaba dispuesto a cambiar tal modo de vida. De nuevo, para el igual que 
para Pablo, no habia nada en el terreno de las cosas no-eticas, como la 
comida, que debiera ser considerado como inherentemente “inmundo”, 
pero quiza habia decidido, como Pablo lo expresaria en fecha mas tardia: 
“No comer carne, ni beber vino ni ninguna otra cosa que haga trope- 
zar a mi hermano” (Romanos 14:13-21). Una importante objecion que 
los judios tenian al hecho de comer con los gentiles era que, al hacerlo, 


10 En Gr. tina en lugar de tinas. D. W. B. Robinson, “The Circumcision of Titus and Paul’s 
‘Liberty’”, Australian Biblical Review 12 (1964), pags. 40 y ss., considera tinas como un plural 
neutro —“ciertas cosas”— y sugiera que pueda ser una referenda al contenido del decreto de Jerusalen 
(Hechos 15:28-29). Ver p. 175. 

11 Cf. T. W Manson, Studies in the Gospels and Epistles, pags. 179-181. No hay duda de que es 
posible —aunque improbable— que el mensaje que se transmitiera a Pedro para hacerle desistir de 
seguir comiendo con los gentiles fuera algo suplementario al mensaje de Jacobo. 

12 Cf. R. Jewett, “The Agitators and the Galatian Congregation”, NTS 17 (1970-71) pags. 198 y ss. 

13 1 Corintios 9:22-23 Asi lo dice Tertuliano: “Puesto que Pablo se hizo a todos de todo para 
ganarlos a todos, tambien Pedro pudo haber tenido esto en mente al actuar de algun modo de 
manera distinta a como ensenaba” ( Contra Marcion iv 3: 3) 
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casi con toda seguridad se acabaria infringiendo alguna de las leyes judi'as 
acerca de los alimentos. 14 Por tanto, si el proceder de Pedro en Antio- 
quia era de tropiezo para algunos miembros de la iglesia de Jerusalen con 
conciencias escrupulosas y no emancipadas, bien hubiera este podido pen- 
sar en la conveniencia de cambiar su practica en bien de ellos. 

Pablo, por su parte, estaba en esta ocasion igualmente preocupado 
en salvaguardar los intereses del Evangelio y evitar poner tropiezos en el 
camino de sus hermanos. El aspecto del Evangelio mas importante para 
el era el de la mision a los gentiles, y los creyentes cuyos intereses senti'a 
mas cercanos eran los cristianos gentiles. No importa cuales pudieran ser 
los motivos de Pedro, para Pablo serian cosas insignificantes a la luz del 
progreso de la mision a los gentiles y del bienestar de tales creyentes. Pero, 
peor incluso que la accion en si -si es que esto era posible- era el efecto 
que esta habia tenido en otros creyentes de trasfondo judi'o, hasta el punto 
que aun Bernabe -el ultimo de quien cabria esperar algo asi- fue conven- 
cido para que dejara de comer con los gentiles. ^Que debieron pensar los 
creyentes gentiles? Solo podi'an sacar una conclusion: mientras no se cir- 
cuncidaran serian -en el mejor de los casos- ciudadanos de segunda en la 
comunidad. En este caso, o bien repudiaban el mensaje que -pese a lo que 
Pablo les habia dicho- les relegaba a un status de segunda en relacion con 
sus hermanos de origen judi'o, o bien podi'an decidir -de nuevo, pese a 
lo que Pablo habia ensenado- que la mejor politica era hacerse proselitos 
por completo y aceptar la circuncision, puesto que solo asi podi'an conver- 
tirse en ciudadanos de primera. Si algunos se decidieron por esta ultima 
opcion, esto seria lo que Pablo quiso expresar cuando dijo que Pedro esta¬ 
ba obligando a los gentiles a judaizar. En cualquier caso, el beneficio que 
parecia haberse alcanzado en la conferencia de Jerusalen habria sido re- 
vocado; la verdad del Evangelio hubiera quedado desoladoramente com- 
prometida. Pablo creia y asi lo afirmaba que, a pesar de las distinciones 
que pudieran haber en el mundo en general, en Cristo no habia “judi'o ni 
gentil” (Galatas 3:28). El muro intermedio de separacion habia sido de- 
rribado por la obra de Cristo; Pablo no iba a quedarse de brazos cruzados 
mientras lo construian de nuevo levantando muros de caracter religioso 
o social. La unica razon logica para mantener tales muros como barrera 
social estaria en la continuidad de su validez como barrera religiosa; y el 
reconocimiento de la vigencia de esta validez, aunque solo fuera en termi- 
nos de conducta exterior, representaria la anulacion de la gracia de Dios. 
Si la gracia de Dios se recibia por fe y no por el cumplimiento de la ley de 


14 Peor aun, cabfa el riesgo de comer algo que hubiera sido previamente presentado en sacrificio a 
las divinidades paganas. (Ver pags. 176 s., 259 ss.) 
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Moises, entonces estaba disponible en igualdad de condiciones para judi'os 
y gentiles; llevar a cabo en la practica una division entre creyentes judi'os y 
gentiles, como estaban haciendo Pedro y los demas, suponia de hecho una 
negation del Evangelio. 

No podemos saber con seguridad cual fue el resultado inmediato 
de esta confrontacion entre Pedro y Pablo. Quiza los cristianos galatas, 
a quienes Pablo relata el incidente, conoci'an el desenlace, o quiza la si¬ 
tuation no se habia clarificado todavi'a al tiempo de escribir la epi'stola. 
La information que podemos reunir acerca de Pedro despues del suceso 
no parece indicar que siguiera por mucho tiempo con la farsa de no co¬ 
mer con los gentiles. No hay duda de que Pedro era mas conservador que 
Pablo, pero puesto que ambos estaban esencialmente de acuerdo, proba- 
blemente Pedro retomo su proceder mas liberal una vez que el incomodo 
incidente de Antioquia cayo en el olvido. En cualquier caso, Pablo no dice 
aqui cual fue la reaction de Pedro ante su reprension, puesto que su relato 
de ello forma parte de un comentario mas amplio acerca de los principios 
implicados en el suceso, para benefkio de los lectores galatas. 


3. La Carta a los Galatas 

Puesto que no hay ningun otro documento del Nuevo Testamento 
que sea mas indiscutiblemente paulino que la carta a los galatas, es extra- 
no que no haya unanimidad con respecto a su fecha, o siquiera a la iden- 
tidad de “las iglesias de Galatia” a la que fue dirigida. Si no hay unanimi¬ 
dad, la razon ha de ser que la evidencia no esta falta de ambigiiedad. Es 
evidente que fue escrita por Pablo para advertir a sus convertidos galatas 
acerca de algunos “perturbadores” 15 que estaban imponiendoles una linea 
de ensenanza y action que, en su opinion, amenazaba con menoscabar el 
Evangelio que les habia predicado y que ellos habian aceptado. Pero acer¬ 
ca de cual fuera el caracter y estrategia de tales “perturbadores” no hay 
tampoco acuerdo. 

La perspectiva adoptada aqui -con caracter provisional, no dogma- 
tico- es que la carta se escribio al poco tiempo de la confrontacion en 
Antioquia a las iglesias recien establecidas por Pablo y Bernabe, y que los 
“perturbadores” eran individuos de visita por aquellas iglesias que insis- 
tian -al igual que otros del mismo punto de vista hicieran en Antioquia- 
en que era necesario que los convertidos gentiles se circuncidaran. Que la 


15 Galatas 1:7; 5:12. 
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circuncision era un puntal fundamental de su esquema religioso es algo 
que se hace evidente aun mediante una lectura superficial de la epi'sto- 
la. Junto con la circuncision, los cristianos galatas estaban comenzando a 
adoptar otras costumbres judi'as como la observancia de di'as santos. Es, 
por tanto, una conclusion natural que “los perturbadores” eran judaizan- 
tes, y esta ha sido ciertamente una opinion generalizada. En tiempos 
mas recientes, algunos eruditos han expresado la idea de que “los pertur¬ 
badores” estaban inoculando alguna forma de gnosticismo. 16 Este es un 
termino con una amplia variedad de significados. En su sentido estric- 
to, denota un desarrollo torcido y excesivamente intelectual de la ense- 
nanza cristiana, del que hay claras evidencias en el segundo siglo dC.; sin 
embargo, en la medida en que puedan trazarse algunas anticipaciones de 
tales doctrinas en el primer siglo, estas han de ser calificadas de gnosticis¬ 
mo incipiente. Tal gnosticismo incipiente se presupone -y condena- en 1 
Corintios 17 y Colosenses. 18 Pudiera ser que “los perturbadores” de Gala- 
cia dijeran a sus oyentes que les estaban impartiendo el verdadero conoci- 
miento ( gnosis ) de Dios: esta podria ser la razon del comentario de Pablo 
en Galatas 4:9: “Mas ahora, conociendo a Dios, o mas bien, siendo cono- 
cidos por Dios”. Sin embargo, el gnosticismo incipiente que se detecta en 
esta epi'stola, mas que ser, de hecho, la propaganda de “los perturbadores”, 
19 parece la deduction de algunos exegetas modernos basada en un mal 
entendimiento de algunos de los argumentos de Pablo. 

En el caso de que los “perturbadores” hubieran sido judaizantes -o 
aun si se tratara de gnosticos-, la primera respuesta a su ensenanza hubie- 
ra sido: “;Pero esto no es lo que se nos ha ensenado!”. Tal respuesta hubie- 
ra a su vez suscitado la pregunta: “^Quien os ha ensenado?” Si hubieran 
respondido que Bernabe y Pablo, entonces la contestation a eso hubiera 
sido que la autoridad de Jerusalen era superior a la de Pablo y Bernabe 
quienes, de hecho, no tern'an ninguna autoridad aparte de la que les habia 
sido conferida por los lideres de la iglesia de Jerusalen. 

Los hombres de Listra -nos dice Lucas- reconocieron a Pablo como 
“el que llevaba la palabra” (Hechos 14:12), y probablemente compartieron 


16 Cf. W. Schmithals, Paul and the Gnostics , E.T. (Nashville/New /New York, 1972) pags. 13 y ss. 
Ver tambien estudios mas tempranos a cargo de W. Liitgert, Gesez und Geist (Giitersloh, 1919), y 
J. H. Ropes, The Singular Problem of the Epistle to the Galatians (Harvard Theological Studies, 14 
[1929], y un juicioso resumen por R. McL. Wilson, “Gnostics — in Galatia?” en Studia Evangelica iv, 
ed. F. L. Cross = Texte und Untersuchungen 102 (Berlin, 1968), pags. 358-367. 

17 Vease pagina 308. 

18 Vease pags. 476 y ss. 

19 Vease la obra de R. McL. Wilson, Gnostics — in Galatia f p. 361, en critica de Schmithals. 
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tal reconocimiento con los creyentes de otras ciudades de Galacia del sur. 
Es probable que los “perturbadores” se percataran de que les convem'a me- 
noscabar la autoridad de Pablo en particular a ojos de los cristianos gala¬ 
tas. Si fuera asi habrian demostrado sagacidad, aun si no tuvieran cono- 
cimiento de la reciente action de Bernabe en Antioquia de Pisidia. De 
cualquier modo, lo que Pablo defiende en esta epi'stola es su propia auto¬ 
ridad que -al margen de lo que pudiera decirse acerca de la de Bernabe- 
el reivindico haber recibido, sin mediation humana alguna, directamente 
del Cristo resucitado. 

Pablo dedica buena parte de la epi'stola a desarrollar un boceto auto- 
biografico del cual el punto principal parece ser la demostracion de que, 
entre su conversion y la redaction de la epi'stola, en ningun momento ha¬ 
brian tenido los lideres de Jerusalem oportunidad de conferirle autoridad 
alguna; al contrario, lo que hicieron fue mas bien reconocer la autoridad 
que ya posei'a, y en virtud de la cual habia venido ejerciendo un ministe- 
rio apostolico durante varios anos. Esto presupone que los “perturbadores” 
sostem'an que su autoridad se derivaba de Jerusalen y, por tanto, era de- 
pendiente de Jerusalen. Pero, en el caso de que fueran judaizantes, <ipo- 
drian acaso mantener, por una parte, que Pablo habia recibido su evange- 
lio en Jerusalen, y al tiempo poner objeciones a un evangelio recibido de 
este modo? Sus criticas hacia un evangelio que -como ellos insistian en 
aseverar- Pablo habria recibido de los lideres de Jerusalen <mo implica- 
rian que ellos mismos rechazaban la autoridad del liderazgo de Jerusalen y 
que, consecuentemente, no eran judaizantes sino gnosticos? 

No necesariamente. Su argumento podria haberse desarrollado 
mas o menos del siguiente modo: “Pablo no tiene autoridad ni evange¬ 
lio propios aparte de los que ha recibido de Jerusalen. El problema es, 
no obstante, que no os ha dado el evangelio de Jerusalen complete. Los 
creyentes de Jerusalen, al igual que sus lideres respetan la ley de Moi- 
ses; entre ellos, todo varon ha sido circuncidado. Por supuesto que no se 
circuncidaron al recibir a Jesus como Mesias porque ya lo estaban. Pero, 
cuando vosotros creisteis el Evangelio erais incircuncisos. Si quereis estar 
en igualdad de condiciones con los creyentes de Jerusalen y ser recono- 
cidos por ellos como coherederos de la salvation y miembros del pueblo 
de Dios, tambien vosotros teneis que circuncidaros. Si Pablo os ha dicho 
otra cosa, no tenia autoridad para hacerlo. Su evangelio no esta mal por¬ 
que funciona, pero es defectuoso: dejaos llevar por nosotros y corregid de 
una vez las deficiencias.” 

La position de Pablo acerca de la circuncision estaba claramente defi- 
nida porque habia reflexionado mucho al respecto. Los lideres de Jerusalen 
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no habi'an tenido todavi'a ocasion de plantearsela tan a fondo, y por ello su 
position no estaba tan bien definida. La conversion de Cornelio, e incluso 
la reception de creyentes gentiles en Antioquia, eran cosas que se habi'an 
ido tratando a medida que habi'an surgido. Cuando por razon del alboroto 
suscitado se vieron ante la necesidad de plantearse seriamente la cuestion, 
llegaron a la misma conclusion que Pablo en el sentido que acordaron no 
imponer la circuncision a los creyentes gentiles. Tal como Pablo entendia 
la nueva situacion que habi'a traido el advenimiento de Cristo, la circunci¬ 
sion no tenia ya ningun sentido. El que un hombre en concreto estuviera 
o no circuncidado no cambiaba en nada su situacion ante Dios. 20 A lo que 
Pablo si se opuso fue a la notion de que, al someterse a la circuncision 
como obligation religiosa, un hombre pudiera ganar meritos para con 
Dios. De igual modo, la observancia de ciertos dias festivos o de deter- 
minadas restricciones de alimentos era una cuestion insustancial, a no ser 
que tales practicas se consideraran necesarias para ganar el favor divino. 
Tales cosas eran peculiaridades del antiguo ordenamiento de la ley que 
habi'an sido superadas por el nuevo orden de la gratia. Hubo un tiempo 
en que Pablo habi'a dependido de estas y otras formas de obediencia legal 
para su justification ante Dios, pero ahora habi'a hallado un camino muy 
superior. Pero si -como mantenian aquellas personas- “por la ley fuese la 
justicia, entonces por demas murio Cristo” (Galatas 2:21). De hecho, si la 
ley continuara vigente como medio de justification, eso significant que la 
era del Mesias no habi'a aun clareado y que Jesus no podia, por tanto, ser 
el Mesias. 21 No es de extranar, pues, que Pablo pronunciara un anatema 
sobre cualquier portador de algun mensaje que condujera a esta conclu¬ 
sion. Tal mensaje, independientemente de como pudiera llamarsele, no 
era ninguna buena nueva sino una parodia del Evangelio verdadero. 

Ademas, si la justification viniera mediante la ley, seria entonces me- 
diante toda la ley. Que nadie piense que los requisitos de la ley podian 
satisfacerse mediante el cumplimiento de algun acto simbolico como la 
circuncision. Si un hombre se habi'a circuncidado por un sentido de obli¬ 
gation religiosa, la obligation que habi'a adquirido al hacerlo entranaba el 
cumplimiento de la ley en su totalidad. Pablo sabia lo que esto significaba 
por experiencia propia; los cristianos galatas aun no se habi'an dado cuenta 
de ello, e incluso aquellos que querfan imponerles la circuncision dista- 
ban mucho de estar guardando la ley de alguna manera seria. En lo que 
respecta a las ordenanzas de la ley, no se podia escoger a la carta; era un 
asunto de todo o nada. La ley pronunciaba una explicita maldicion sobre 


20 Galatas 5:6, 6:15; cf. 1 Corintios 7:19 (ver p. 255 n. 14) 

21 Ver pags. 61,106 ,181 
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todo aquel que no la guardara en su totalidad. 22 El Evangelio mostraba 
que el ser humano podia ser redimido de tal maldicion por la fe en Cristo, 
quien mediante la forma de su muerte 23 absorbio tal maldicion en su pro- 
pia persona. 

Por otra parte, nadie debi'a tampoco dejarse enganar por la notion 
de que la ley, en virtud de su antigiiedad, tenia un derecho mayor a ser 
respetada que un mensaje tan reciente como el del Evangelio, puesto que 
este era, de hecho, el cumplimiento de la promesa de Dios a Abraham 
que precedio a la ley por varios siglos. Abraham, aquel cuya fe en Dios le 
fue contada por justicia, fue el prototipo de los justificados por la fe. 24 La 
de la ley fue una dispensation parentetica, introducida para cumplir un 
proposito transitorio, que habia quedado ahora obsoleta por la venida de 
Cristo, la verdadera simiente de Abraham, en quien se encarnaban tanto 
las promesas como su cumplimiento. 

Los galatas no se daban cuenta del trascendental retroceso que im- 
plicaba el paso que se les urgia a dar; un retroceso de la libertad a la escla- 
vitud, de la madurez a la infancia, del status de hijos al de siervos. Cristo 
les habia llevado a la mayoria de edad, ^por que habian de volver nueva- 
mente a la etapa infantil? El principio de su vida cristiana habia sido ca- 
racterizado por manifestaciones de la presencia y poder del Espiritu <jiban 
ahora a buscar el perfeccionamiento de lo que asi habia comenzado en 
ordenanzas de un regimen preterito relacionado, no con el Espiritu, sino 
con la carne? 

Pero la mayoria de los cristianos galatas eran convertidos del paga- 
nismo que nunca habian estado bajo la ley judia fomo podia entonces 
calificarse su sumision a tal yugo de regresion a su estado primero? La 
respuesta a esta pregunta revela, quiza mas claramente que ninguna otra 
cosa, cuan radical era la nueva perspectiva de Pablo acerca de aquella ley, 
que en otro tiempo habia sido el centra de su devotion. Al ponerse bajo 
la ley, los galatas se estarian sujetando a los mismos stoicheia, o “elemen- 
tos” bajo los cuales habian vivido anteriormente como paganos. De modo 
que Pablo, incluyendose junto con sus convertidos del paganismo, dice: 
“Asi tambien nosotros, cuando eramos ninos, (es decir, antes de alcanzar 
la mayoria de edad espiritual por la fe en Cristo) estabamos en esclavitud 
bajo los rudimentos ( stoicheia ) del mundo”. “Mas ahora” -continua Pablo- 


22 Deuteronomio 27:26 citado en Galatas 3:10 

23 “Maldito todo el que es colgado en un madero”. (Deuteronomio 21:23, citado en Galatas 3:13). 

24 Genesis 15:6, citado en Galatas 3:6. 
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que habeis alcanzado la mayoria de edad espiritual “^como es que os vol- 
veis de nuevo a los debiles y pobres rudimentos, a los cuales os quereis 
volver a esclavizar?” (Galatas 4:3, 9). Y de inmediato da un ejemplo de 
lo que quiere decir: “Guardais los di'as, los meses, los tiempos y los anos” 
(Galatas 4:10). Si la observancia de tales ocasiones especiales por un sen- 
tido de obligacion religiosa representaba una forma de servidumbre a los 
stoicheia, entonces tales stoicheia se podrian identificar mejor como los 
cuerpos planetarios por los que se regulaba el calendario. Segun la narra- 
tiva de la creacion, a las lumbreras celestiales se les ordeno, no solo que 
dieran luz a la tierra, sino tambien que sirvieran “de senates para las esta- 
ciones, para di'as y anos” (Genesis 1:14). Las religiones paganas deificaron 
en gran medida los astros celestes; el judai'smo los consideraba instrumen- 
tos que Servian a la voluntad del Creador. Pero aquellos que se sentian es- 
pecialmente impulsados a rendir una veneracion especial a un calendario 
regulado por aquellos astros, les estaban dando, de hecho, el mismo sta¬ 
tus que les daban los paganos, tratandoles como poderes elementales. Y, 
ciertamente, eran poderes elementales puesto que dominaban las mentes 
de los hombres, junto con otras fuerzas que conseguian el mismo efec- 
to, como el peso de desfasadas tradiciones, o la presion de las opiniones 
generalizadas de su tiempo; sin embargo, aquellos cuyas mentes habian 
sido emancipadas por el Evangelio del dominio de tales influences, sa- 
bian que estas eran en si mismas “debiles y pobres”, incapaces de ejercer 
control alguno alii donde tal control no se tolera <;Pero, por que personas 
que habian experimentado el poder emancipador del Evangelio, habian de 
sujetarse de nuevo a estos poderes elementales? Transigir de nuevo ante 
tal vasallaje era caer de la gracia, cortarse a uno mismo de Cristo y su po¬ 
der liberador: “Estad, pues, firmes en la libertad con que Cristo nos hizo 
libres, y no esteis otra vez sujetos al yugo de esclavitud”. 

Como sucedia a menudo en el campo de mision gentil, era necesario 
tratar con algunos convertidos del paganismo que malinterpretaban la li¬ 
bertad del Evangelio convirtiendola en licencia para hacer cualquier cosa 
que desearan, dejandose llevar en el desenfreno de sus antiguas inclina- 
ciones. Hay tambien en la epistola un espacio dedicado a la admonicion 
de los tales, pero tiene la naturaleza de una acotacion: “Porque vosotros, 
hermanos, a libertad fuisteis llamados; solamente que no useis la libertad 
como ocasion para la carne” (Galatas 5:13). La preocupacion basica de la 
carta es mas bien advertir acerca del trueque de la libertad cristiana por 
la esclavitud legalista: este era el mayor peligro de las iglesias de Galacia 
por aquel tiempo. Pablo derrama su apremiante y apasionada preocupa¬ 
cion por sus recien nacidos en la fe, su airada indignacion contra quienes 
les estaban perturbando y descarriando y, en ocasiones, expresa tambien 
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su desconcierto ante la facilidad con que aquellos se habi'an dejado enga- 
nar. Pablo era una de esas personas de penetrante intelecto a quienes se 
les hace diflcil de entender que otros no vean la logica de un argumen- 
to con tanta claridad como ellos, y en especial cuando supuestamente se 
comparten las mismas premisas, premisas que en este caso los galatas ha¬ 
bi'an aprendido directamente de Pablo. ‘(jQuien os fascino?” pregunta en 
su perplejidad (Galatas 3:1). 2S 


4. El Decreto Apostolico 

No sabemos cual fue el efecto inmediato de esta carta en las igle- 
sias de Galacia. Pero en Antioquia de Siria, la agitacion causada por la 
insistencia del grupo de la circuncision llevo a la iglesia a mandar una de- 
legacion a Jerusalen para resolver el asunto -de ser posible- de una vez 
por todas. Los apostoles, que se encontraban en la ciudad, tuvieron una 
reunion -conocida comunmente como Concilio de Jerusalem- con Jacobo 
y los demas ancianos de la iglesia de Jerusalen para considerar el asun¬ 
to y tomar una decision al respecto. El concilio de Jerusalen, tal como se 
describe en Hechos 15:6-29, no fue una reunion entre las diferentes igle- 
sias, a pesar de la presencia de los delegados de Antioquia; fue de hecho, 
una reunion de los lideres de la iglesia de Jerusalen. Nadie hubiera podido 
predecir con certeza el resultado del encuentro. Algunos de los miembros 
de la iglesia abogaban vigorosamente a favor de la circuncision de los con- 
vertidos gentiles. Pero gracias a la defensa que hizo Pedro del hilo argu- 
mental que ya sostuviera cuando se le cuestiono por su visita a Cornelio, y 
a la juiciosa recapitulacion de Jacobo, los lideres de Jerusalen ratificaron su 
practica anterior; dieron tambien a tal ratificacion expresion oficial en un 
documento escrito -llamado a menudo el decreto apostolico-, dirigido a 
la iglesia de Antioquia y a sus iglesias hijas de Siria y Cilicia: no habia que 
requerir la circuncision a los convertidos gentiles. 

Porque ha parecido bien al Espiritu Santo, y a nosotros, no imponeros 
ninguna carga mas que estas cosas necesarias: 29que os abstengais de 
lo sacrificado a l'dolos, de sangre, de ahogado y de fornicacion; de las 
cuales cosas si os guardareis, bien hareis. Pasadlo bien. 26 

Esta decision contraria a imponer la circuncision a los cristianos 
gentiles debio ser causa de gran satisfaccion para la iglesia de Antioquia 


25 Cf. Rosemary Haughton, The Liberated Heart (Londres, 1975) pags. 100 y ss. 

26 Hechos 15:18-19 
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y tambien para Pablo. No es probable que este hubiera cambiado su poli- 
tica o procedimientos aunque el veredicto hubiera sido otro; sin embargo, 
su labor se hubiera hecho muchisimo mas dificil si de Jerusalen hubiera 
salido un documento que reiterara la necesidad de la circuncision. Ahora 
ya no iba a ser posible para los “perturbadores” visitar las iglesias y preten¬ 
der que la circuncision de los gentiles convertidos era la politica oficial de 
la iglesia de Jerusalen. 27 Este asunto habia quedado zanjado. De hecho, 
uno de los argumentos a favor de una fecha temprana para la epi'stola a 
los Galatas -posicion que asumimos aqui- es que, si el Concilio de Jeru¬ 
salen tal como Lucas lo registra ya habia tenido lugar, seria muy extrano 
que Pablo no mencionara la decision tomada entonces acerca del asunto 
central del que trata la epi'stola. Es verdad que no estaba dispuesto a invo- 
car la autoridad de la iglesia de Jerusalen, pero la simple presentacion de 
un hecho fehaciente de la historia hubiera constituido un argumento muy 
efectivo para la causa que estaba defendiendo. 

Aunque el decreto apostolico no impom'a la circuncision, si estable- 
ci'a algunos requisites que los gentiles convertidos habrian de observar. 
Tales obligaciones estaban, probablemente, orientadas a facilitar las rela- 
ciones entre los creyentes judi'os y los de origen gentil. Algunas practicas 
gentiles eran especialmente ofensivas para los judi'os, y si estas se aban- 
donaban como tales, los creyentes judi'os sentirian que se eliminaban al¬ 
gunos obstaculos para poder comer con sus hermanos gentiles y otras co- 
sas de este tipo. Tres de los requisitos tienen el caracter de restricciones 
alimentarias; 28 La cuarta, abstencion de la fornicacion, es aparentemente 
de caracter etico. Si bien a nosotros puede parecernos extrana la coloca- 
cion de requisitos de caracter etico y no etico bajo el mismo enunciado, 
no tuvo que ser asi necesariamente para los creyentes judi'os; ellos estaban 
ya familiarizados con la yuxtaposicion en la ley de requisitos de este tipo, 
para nosotros disi'miles. 

Sin embargo, es tambien posible que en el enunciado del decreto, 
“fornicacion” no signifique relajacion sexual en general, sino que ten- 
ga un sentido mas tecnico. Es casi seguro que entre las ensenanzas mas 


27 La advertencia de Pablo acerca de “los mutiladores del cuerpo” en Filipenses 3:2 asi como su 
insistencia en Colosenses 2:11 acerca del caracter interno y espiritual de la verdadera circuncision, 
no significan que hubiera algun tipo de presion de parte de algunos miembros de la iglesia de 
Jerusalen sobre los cristianos gentiles. 

28 Abstencion de (a) cosas sacrificadas a los idolos, (b) la carne de animales estrangulados y, (c) 
carne con sangre. El segundo es un ejemplo del tercero. En el Texto Occidental de Hechos 15:20, 

29 (cf. 21:25), estos tres se reducen a dos: idolatria y sangre (probablemente sangre derramada); junto 
con la prohibicion de la fornicacion, constituyen una triple prohibicion etica. 
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elementales que se daba a los convertidos del paganismo estaba la de la 
absoluta incompatibilidad de la fornicacion y practicas similares con el 
andar cristiano. A pesar de ello, los li'deres de Jerusalem pudieron haber 
pensado que no se haria ningun dano con subrayar esto en el decreto. 
Pero el termino “fornicacion” podria tener aqui el sentido mas tecnico 
de la union matrimonial dentro de los grados de consanguinidad y afini- 
dad establecidos en la “ley de santidad” hebrea (Levi'tico 18:6-18). 29 Hay 
otros dos o tres lugares del Nuevo Testamento donde el termino “forni¬ 
cacion” podria tener este sentido tecnico, por ejemplo, en la concesion 
“a no ser por causa de fornicacion”, anadida en la version de Mateo de 
la prohibicion de Jesus acerca del divorcio a sus seguidores (Mateo 5:32; 
19:9). Puede que se hubieran producido algunas uniones matrimoniales 
que siendo coherentes con las costumbres gentiles, resultaran, sin embar¬ 
go, escandalosas a ojos de los judi'os. 

Respecto a las restricciones de comidas, estas se dividen en dos 
grupos: los cristianos gentiles tem'an que abstenerse de carnes previa- 
mente sacrificadas a divinidades paganas asi como de carnes que no 
hubieran sido desangradas por completo (la frase “y de ahogado”, que 
algunas autoridades omiten del texto, simplemente describe una for¬ 
ma de carne que todavi'a tiene sangre). Comer sangre era algo absolu- 
tamente tabu para los judi'os: esta expresamente prohibido en Levi'ti¬ 
co 17:10-14, y antes aun, en el mandamiento dado a Noe y su familia 
(Genesis 9:4). 30 No podia esperarse que quienes habian crecido en la 
forma de vida judia pudieran aceptar este tipo de comidas en las mesas 
gentiles. Comer la carne previamente sacrificada en los templos paga- 
nos se consideraba una forma de participacion (aunque remota) en la 
idolatria; esto habia tambien de evitarse. Si un cristiano judio sospe- 
chaba que la carne que tenia ante si en la mesa de un hogar gentil, o 
la que compartia con un creyente no judio en un agape de comunion 
o fiesta de amor provem'a de fuente tan contaminada le era del todo 
imposible participar de ello con sus hermanos gentiles. Muchos de los 
creyentes gentiles estaban dispuestos a hacer concesiones practicas de 
este tipo; de hecho, en zonas muy amplias del mundo cristiano, los 


29 La palabra hebrea correspondiente, z e nut y se usa de este modo en CD 4, 11. 17, 20 y ss (en 
relacion con la poligamia, y mas en concreto acerca del matrimonio entre tio y sobrina). 

30 La doctrina rabfnica sostenfa que Genesis 9:1-7 era de necesaria aplicacion para todos los 
descendientes de Noe, tanto judfos como gentiles. Sin embargo, segun la forma mas antigua de esta 
ensenanza, seis de estos siete decretos dados a Noe ya habian sido dados anteriormente a Adan: 
solo el septimo, la prohibicion de comer carne con sangre (Genesis 9:4) significaba una novedad 
impuesta a Noe (Deuteronomy Rabba 2:25 sobre Deuteronomio 4:41; TB Sanhedrin 59b). Ver pagina 
186 yn. 19. 
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terminos del decreto apostolico se observaron durante muchos siglos 
como algo esencial a la forma de vida cristiana. 31 

;Cu;il era la postura de Pablo al respecto? Cuando los principios del 
Evangelio no estaban en juego, Pablo era el mas conciliador de los hom- 
bres. Reiteradamente rogo a los creyentes con conciencias fuertes que fue- 
ran especialmente considerados con aquellos hermanos cuyas conciencias 
estaban menos emancipadas que las suyas, hasta el punto de poner aun 
coto a su propia libertad en pro de los intereses del amor cristiano; de lo 
cual el mismo procure, de manera especial, dar un buen ejemplo. 

Pablo estaba al corriente del argumento -a veces defendido por al- 
guno de sus convertidos gentiles- en el sentido de que la actividad se¬ 
xual, en tanto que propia de la esfera corporal, resultaba tan neutral como 
la comida en lo religioso o lo moral para quienes eran verdaderamente 
“espirituales”. 32 Pablo estaba en completo desacuerdo. Todo aquello que 
implicara relaciones personates, especialmente a niveles tan profundos 
como la union sexual, era de la mayor importancia moral y religiosa, y de 
un orden muy distinto al que pertenecia la comida. En lo que se refiere a 
la fornication, la ensenanza de Pablo estaba por completo de acuerdo con 
el decreto apostolico. La iglesia no debia tolerar a quienes persisti'an en 
tales practicas, ya se tratara del trato ordinario con prostitutas o de for¬ 
nication en su sentido mas tecnico, como el caso del hombre en la iglesia 
de Corinto que, anos mas tarde, estaba cohabitando abiertamente con la 
mujer de su padre: una violation de los limites de afinidad permitidos que 
transgredi'a aun las convenciones paganas (1 Corintios 5:1). 

En lo que a leyes alimentarias se refiere, la conciencia de Pablo es¬ 
taba por completo emancipada. Sabia por la ensenanza de Jesus que no 
habia ningun tipo de comida que fuera religiosamente impura o conta- 
minada en si misma. 33 Cualquier impureza o contamination que pudiera 
atribuirsele tendria su origen, no en la naturaleza de la comida sino en la 
mente humana. Sin embargo, estaba deseoso de no ofender a quienes, en 
este aspecto, eran mas escrupulosos que el. Pablo aceptaba de buen gra- 
do las restricciones alimenticias resenadas en el decreto apostolico si ello 
hatia mas facil la comunion entre cristianos, y asimismo recomendaba a 


31 Se consideran obligatorios en las cartas a las siete iglesias de Asia (Apocalipsis 2:14, 20) y se 
mantuvieron como vinculantes en las iglesias del valle del Rodano en el ano 177 dC. (Eusebio Hist. 
Eccl. V 1. 26) asf como por Tertuliano en Cartago alrededor de una decada mas adelante ( Apologia , 
9). Al final del siglo noveno, Alfredo el Grande los incorporo a su codigo de leyes inglesas. 

32 1 Corintios 6:13 (Ver p. 252). 

33 Romanos 14:14. 
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otros que las aceptaran por las mismas razones. Pero tal aceptacion habi'a 
de ser algo voluntario, no forzado y, al mismo tiempo inteligente, funda- 
mentado en los dictados del amor cristiano y no en la idea de que habi'a 
algo malo e inadmisible per se en algunos alimentos. Es digno de mencion 
que, cuando anos mas tarde se le pidio que regulara esta cuestion, Pablo 
invoco principios basicos y no el decreto apostolico. 

Los dictados del amor cristiano, sobre los que Pablo establecio su 
regulacion fueron resumidos por el en la expresion “la ley de Cristo”, en 
cumplimiento de la cual su pueblo debia entre otras cosas sobrellevar “los 
unos las cargas de los otros” (Galatas 6:2). Cuando el apostol advierte a 
algunos miembros de las iglesias de Galacia acerca del peligro de consi- 
derar su libertad cristiana como una “ocasion para la carne”, el remedio 
que aplica a tal desviacion es: “Sino sern'os por amor los unos a los otros” 
(Galatas 5:13). La “ley de Cristo” supone una nueva promulgacion de la 
orden de Levitico 19:18: “Amaras a tu projimo como a ti mismo” (Gala¬ 
tas 5:14). 34 Pero cuando la “ley” se usa de este modo, no puede entender- 
se en una forma “legal”: la ley del amor no puede ser impuesta o exigida 
por una autoridad externa. Es mas bien el principio espontaneo de pensa- 
miento y accion de una vida controlada por el Espi'ritu de Cristo; es algo 
aceptado y practicado voluntariamente. Pablo estaba convencido de que la 
libertad del Espi'ritu era un incentivo mucho mas persuasivo para una vida 
piadosa que todas las ordenanzas y decretos del mundo. 


34 Cf. Marcos 12:31 (ver p. 47) 




CAPITULO XVIII 
“Lo que la ley no podia hacer” 


1. La experiencia de Pablo con la ley 

La experiencia de Pablo en el camino de Damasco, en un sentido, 
contem'a en si la totalidad de su mensaje apostolico. Pero, naturalmente, 
Pablo no capto el detalle de todo este contenido de manera inmediata. 
Algunas revelaciones posteriores del Senor le llevaron a entender la com- 
pleta signification de aquella crisis inicial, en la que agrado a Dios “revelar 
a su Hijo” en Pablo; su creciente conocimiento de Cristo le capacito para 
apreciar mas y mas “la sabiduria de Dios en misterio”, predestinada des- 
de antes de los tiempos de los siglos para gloria de su pueblo, y revelada 
ahora en profundidad en el Evangelio (1 Corintios 2:7). La revelation del 
camino de Damasco coincidio con su llamado a predicar a Cristo entre 
los gentiles, pero hasta que no se introdujo plenamente en tal ministe- 
rio, no pudo entender lo que entranaba su llamamiento. Su contratiempo 
con Pedro y Bernabe en Antioquia y su implication en la controversia con 
las iglesias de Galacia le ensenaron muchas cosas que no hubiera podido 
aprender de otro modo. Estas experiencias no afectaron a la esencia de su 
evangelio, pero si enriquecieron su comprension de el, y tambien su en- 
tendimiento de la manera en que este tenia que ser presentado y defendi- 
do para su eficacia. La justification por la fe, formulada con tanta energia 
en la Epistola a los Galatas, habia estado implicita en su conversion, pero 
ahora, en sus manos, se convirtio en una doctrina de lucha: no solo un 
principio por el que luchar, sino tambien una arma con la que hacerlo. 

Hablando de su posicion como cristiano y en contraste con su po¬ 
sition anterior, se describe a si mismo como “no teniendo mi propia jus- 
ticia, que es por la ley, sino la que es por la fe de Cristo, la justicia que es 
de Dios por la fe” (Filipenses 3:9). El canje de su anterior busqueda de 
una posicion ante Dios mediante el cumplimiento de la ley por el meto- 
do de aceptacion ofrecido por el Evangelio, indica que Pablo considero 
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desacertada su busqueda anterior. Sin embargo, el descubrimiento de la 
incapacidad de la ley como medio de justification le llego como un deste- 
llo instantaneo, no mediante un proceso de creciente desilusion. 

Guardar toda la ley no era una tarea facil, pero tampoco era impo- 
sible. El joven rico que aseguro a Jesus haber guardado desde su juventud 
todos los mandamientos del Decalogo, 1 no era ningun hipocrita; y tam¬ 
poco lo era Pablo cuando, mirando a su vida pasada desde la perspectiva 
de veinte o treinta anos de experiencia cristiana, dice que, “en cuanto a la 
justicia que es por la ley”, era irreprensible (Filipenses 3:6). 

La ley era la ley de Dios, la revelacion de su voluntad. Guardar la 
ley significaba hacer la voluntad de Dios. Haber nacido bajo la ley supo- 
nia un inmenso privilegio. A diferencia de los gentiles que no tenian este 
privilegio, un judi'o “instruido en la ley” podia conocer la voluntad de Dios 
y aprobar “lo mejor”; ello le capacitaba para ser “guia de los ciegos, luz de 
los que estan en tinieblas, instructor de los indoctos, maestro de ninos” 
(Romanos 2:18-20). Estas son palabras de Pablo hablando por propia 
experiencia; sin embargo, al tiempo de escribirlas habia ya abrazado otro 
punto de vista: ya no dependia de la ley ni se jactaba de su relation con 
Dios derivada del hecho de haber nacido judi'o; su objetivo ya no era la 
consecution de aquella justicia basada en el cumplimiento de la ley. Habia 
encontrado una nueva forma de justicia fundamentada en la fe de Cristo. 2 
La lealtad a una persona habia desalojado a la devocion a un codigo; codi- 
go que era en realidad una forma de vida. 

Habia muchos discipulos de Jesus en la iglesia primitiva que creian 
posible -e indudablemente deseable- la combination de la fe en Cristo con 
la busqueda de la justicia mediante el cumplimiento de la ley; pero para Pa¬ 
blo, esto era algo por completo imposible. Nadie habia guardado la ley con 
mayor celo que Pablo y, sin embargo, la ley, lejos de conseguirle su anhelada 
justicia ante Dios le habia, de hecho, conducido al pecado. Fue su devocion 
a la ley lo que le llevo a convertirse en el celoso perseguidor de la iglesia que 
fue; su celo perseguidor era tan solo uno de los aspectos de su celo por la 
ley. Pablo perseguia a la iglesia con una buena conciencia; hasta el momento 
mismo de su encuentro con el Cristo crucificado no parece haber tenido 
duda alguna de que lo que estaba haciendo agradaba a Dios. Pero, con la 
revelacion del camino de Damasco, llego el reconocimiento de que Jesus 
era el Mesias; el Jesus crucificado era el Senor resucitado. Despues de todo, 


1 Marcos 10:20 y pasajes paralelos. 

2 Filipenses 3:9. 



Cristo: el fin de la lev I 225 


entonces, los seguidores de Jesus tem'an razon y el estaba espantosamente 
equivocado. En lugar de encontrarse -como el crei'a- en el camino de la 
justicia, habi'a estado cometiendo tenazmente -aunque de manera incons- 
ciente- el peor de los pecados: atacar a los testigos del Mesi'as y, por ello, al 
Mesi'as mismo. Sin embargo, ;se apoyaba en la ley! Teniendo en cuenta la 
ley y su apasionada resolucion de guardarla ^que otra cosa hubiera podido 
hacer? Su desilusion al ver donde le habi'a llevado su devocion queda refle- 
jada en sus palabras registradas en Galatas 2:19: “Porque yo por la ley soy 
muerto para la ley, a fin de vivir para Dios”. 3 No podemos por mas que estar 
de acuerdo con quienes dicen que la actitud de Pablo hacia la ley era tan 
distinta del talante rabinico general que se trataba de algo unico; y es que, 
su experiencia fue unica. 


2. Cristo: el fin de la ley 

Es del todo evidente que Pablo creyo y enseno que la ley habi'a sido 
abrogada por Cristo en su sentido mas esencial. “Porque el fin de la ley es 
Cristo -escribio-, para justicia a todo aquel que cree” (Romanos 10:4). El 
periodo de la ley -que en sus tratos con la humanidad Dios no pretendio 
que fuera mas que un parentesis (Galatas 3:19; Romanos 5:20a)-, habi'a 
sido superado por una nueva era que podria llamarse “la era de Cristo”, 
expresion que alude a Cristo reinando a la diestra de Dios (1 Corintios 
15:25 citando el Salmo 110:1), o “la era del Espi'ritu” en referenda a la 
presencia del Espi'ritu con el pueblo de Cristo en la Tierra como arras de 
su herencia eterna en la resurreccion (Romanos 8:10 y ss.). <;Fue simple- 
mente el impacto de lo que sucedio en el camino de Damasco lo que llevo 
a Pablo a esta conclusion, o habi'a sido preparado para ello, en alguna me- 
dida, durante su instruction anterior? 

Algunos eruditos han dado argumentos a favor de tal preparation 
anterior al camino de Damasco. El rabino Leo Baeck sostuvo, en un 
influyente ensayo, que Pablo habi'a sido instruido en una doctrina acer- 
ca de tres epocas de la historia del mundo que concebia el reinado de la 
ley como algo que terminaria con los albores de la edad mesianica. 4 Se 
dice que la doctrina de las tres epocas era una ensenanza de la escuela 
de Elias; expresion que segun W. Bacher, tiene un significado similar en 


3 Seria un error, no obstante, ver aqui tan solo un reflejo de la experiencia personal de Pablo: ver 
la exposicion del contexto en la obra de R. C. Tannenhill, Dying and Risisng with Christ (Berlin, 
1967), pags. 55 y ss. 

4 L. Baeck, “The Faith of Paul”, Journal of Jewish Studies 3 (1952), pags. 93 y ss.; ver p. 70 n. 5. 
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relacion con la Haggadah, al que tiene “un mandamiento de Moises del 
Sinai'” en relacion con la Halakhah: ambas expresiones denotan una gran 
antigiiedad. 5 En tal caso, la doctrina habria estado en curso mucho antes 
del tiempo de Pablo. 

No obstante, no podemos tener la certeza de que Pablo hubiera sido 
instruido en esta doctrina. De ser asi, la logica de la situacion era sencilla: 
se habi'a establecido la era del Mesias y, por tanto, el periodo de la ley ha- 
bi'a concluido. Sin embargo, aun no siendo este el caso, su situacion per¬ 
sonal conllevaba su logica particular: Jesus se le habi'a aparecido como el 
Mesias, y habi'a llevado a cabo para Pablo y en el, algo que la ley no habi'a 
conseguido. Mientras que la ley le habi'a llevado, de manera inconscien- 
te, por un sendero contrario a la voluntad de Dios, su nueva fe en Jesus 
como Mesias y Senor le habi'a situado, conscientemente, en un estado de 
justicia ante Dios, y de paz con El. Su celo anterior habi'a sido un celo sin 
entendimiento. Mientras fuera ignorante acerca de “la justicia que es de 
Dios” y procurara establecer la suya propia no podia sujetarse al metodo 
de Dios para justificar a los hombres ante si. Ahora, sin embargo, como 
habi'a aprendido: “El fin de la ley es Cristo, para justicia a todo aquel que 
cree” (Romanos 10:2-4). 

La afirmacion de que “Cristo es el fin de la ley” ha sido entendida de 
varias maneras. La palabra “fin” {telos) puede significar “objetivo” o “ter- 
mino”, y aqui, probablemente, significa ambas cosas. Para Pablo, Cristo 
era el objetivo de la ley en el sentido de que la ley era algo temporal in- 
troducido por Dios hasta que viniera la simiente de Abraham en quien 
se cumpliria la promesa hecha a este; en otras palabras, la ley era “nuestro 
ayo para llevarnos a Cristo, a fin de que fuesemos justificados por la fe” 
(Galatas 3:19, 24). Pero, por esta misma razon, Cristo suponia tambien el 
final de la ley: si tal como dice Pablo, la ley fue una provision temporal, la 
venida de Cristo significaba entonces que el periodo de su validez habi'a 
llegado ahora a su fin. 

Algunos de los estudiosos de Pablo han intentado modificar la cru- 
deza de esta asercion; otros la han agudizado, o cuando menos la han ex- 
tendido en su alcance. No cabe duda de que Pablo no ponia objecion al- 
guna a que los cristianos de origen judio siguieran observando varias de 
las costumbres prescritas por la ley como parte de su heredada forma de 
vida; de hecho, el mismo participaba ocasionalmente de tales costumbres 


5 L Baeck, “The Faith of Paul”, pags. 105 y ss., citando a W. Bacher, Tradition und Tradenten 
(Frankfurt 1914), pags. 25 y ss., 233 y ss. 
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cuando asi lo consideraba apropiado. 6 Pero en lo que se refiere a su decla¬ 
ration de que “el fin de la ley es Cristo”, lo que describe es el lugar de la 
ley en el acercamiento del hombre a Dios; a primera vista, lo que significa 
es: ahora que ha venido Cristo, la ley no tiene ya lugar alguno en el acer¬ 
camiento del hombre a Dios. En opinion de muchos, esta es una decla¬ 
ration dudosa, susceptible de la acusacion de antinomianismo, acusacion 
que Pablo ya encontro y refuto en su tiempo. 7 

La doctrina luterana traditional del triple uso de la ley, considera esta 
como: (I) un medio de preservation, (II) un llamado al arrepentimiento, 
(III) una gui'a para la iglesia. 8 El primer uso no representa un aspecto del 
Evangelio puesto que tiene que ver con la administration de la ley a cargo 
de los magistrados para la restriction del mal y el mantenimiento del buen 
orden; en Romanos 13:1-7 encontramos lo que Pablo tiene que decir respec- 
to a este asunto. El segundo uso es reconocido por Pablo como un hecho de 
la experiencia: “Porque por medio de la ley es el conocimiento del pecado” 
(Romanos 3:20); pero no parece que Pablo le adjudique papel alguno como 
ayuda de la predication del Evangelio. Puede afirmarse, como principio de 
la teologi'a pastoral, que la confrontation con la ley es un medio provechoso 
para llevar al pecador a un reconocimiento de su incapacidad y a que este se 
abandone a la misericordia de Dios. Sin embargo, no hay ninguna evidencia 
de que Pablo haya usado de este modo la ley en su predication apostolica. 
Para el, sus oyentes -judi'os y gentiles- estaban en esclavitud, y su mensaje 
era de liberation. De hecho, cuando Pablo urge a sus convertidos gentiles 
de las iglesias de Galatia a no volver “al yugo de esclavitud” (Galatas 5:1), 
da por sentado que, poniendose de nuevo bajo el yugo de la ley, se situarian 
otra vez bajo el mismo tipo de esclavitud que habian sufrido en su pasado 
como paganos. Realmente, da la impresion que aquellos angeles mediante 
los cuales se ordeno la ley (Galatas 3:19) 9 se equiparan a los “rudimentos del 
mundo” (Galatas 4:3, 8) que imponen su yugo a quienes no estan en Cristo, 
judi'os o gentiles. 10 


6 Cf. 1 Corintios 9:20; Hechos 16:3; 21:20-26. 

7 Cf. Romanos 3:8; 6:1 y ss. 

8 Cf. Formula of Concord (1576) articulo 6 , en R SCAF, The Creeds of Christendom , iii; The 
Evangelical Protestant Churches (Nueva York, 1878), pags. 130-135. Lutero mismo, en contraste con 
sus seguidores, enseno tan solo dos usos de la ley: el usus teologicus (llamado en ocasiones el usus 
espiritualis) y el usus politicus (tambien llamado usus civilis). (Esta informacion acerca de Lutero se la 
debo al profesor James Atkinson). 

9 Acerca de estos intermediaries angelicos para la entrega de la ley, ver Hechos 7:53; Hebreos 
2:2; cf. tambien el Libro de los Jubileos 1:29; Mekhlita (tratado Bahodes 5) acerca de Exodo 20:18; 
Sifre 102 acerca de Numeros 12:5; Pesiqta Rabati 21. Se atribuye una mediacion o intercesion mas 
general a los angeles en la obra de Filon, On Dreams i, 141 y ss.; Testament of Dan 6:2. 

10 Cf. Colosenses 2:8, 20; ver pags. 172 s. Y 402 y ss. 
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Respecto al tercer uso de la ley, las ideas de Pablo acerca de la gui'a 
de la iglesia pueden expresarse a veces mediante el termino “ley”, pero 
cuando habla de la “ley del Espi'ritu” o de “la ley de Cristo”, tal locucion 
no tiene un sentido legal. 11 

En la tradicion reformada procedente de Ginebra se ha dicho a me- 
nudo que, aunque el hombre en Cristo no esta bajo la ley como medio 
de salvation, si lo esta como regia de vida. 12 Por si misma, esta distincion 
puede mantenerse de modo convincente como principio de la teologi'a y 
etica cristianas, pero no ha de suponerse que pueda atribm'rsele ninguna 
autoridad paulina. Para Pablo, el creyente no esta bajo la ley como regia 
de vida (a no ser que tengamos en mente la ley del amor que es una clase 
de ley completamente distinta, que se cumple, no mediante la obediencia 
de un codigo, sino por la operation de un poder interior). Cuando Pablo 
dice que “el pecado no se ensenoreara de vosotros pues no estais bajo la 
ley sino bajo la gracia” (Romanos 6:14), lo que tiene en mente no es tan 
solo la justification inicial por fe, sino el curso de la vida cristiana subsi- 
guiente; esto queda claro por la respuesta que Pablo da, de inmediato, al 
punto de vista antinomiano: “<;Que pues? ^Pecaremos porque no estamos 
bajo la ley sino bajo la gracia?” (Romanos 6:15). 

Se dice tambien en ocasiones que Cristo es el fin de la ley ceremo¬ 
nial (que incluye no solo las leyes sobre sacrificios, sino tambien la cir- 
cuncision y la observancia de los calendarios sagrados), pero no de la ley 
moral. 13 De nuevo, esta es una distincion teologica y etica perfectamente 
valida y obvia, hasta cierto punto; sin embargo, no tiene lugar alguno en la 
exegesis paulina: ha de interpretarse a partir de lo que Pablo escribe, pues- 
to que el mismo no hace esta distincion. 

Por lo que respecta a la agudizacion de la afirmacion de Pablo acerca 
de que Cristo es el fin de la ley podemos pensar en Karl Barth que insiste 
en que Cristo es el fin de la religion , 14 (lo cual puede aceptarse o rechazar- 
se segun cual sea nuestro entendimiento del termino “religion” que es un 


11 Ver pags. 178 y 192. 

12 Cf. J. Calvino, Institutio Christianane Religionis (Edimburgo, 1874 [1559]), ii 7. 12-15. 

13 Cf. J. Calvino, Institutio ii, 7. 17. 

14 K. Barth, The Epistle to the Romans, E. T. (Oxford 1933) , pags. 37 (“la percepcion que proviene 
de Dios no puede hallar libre curso hasta tanto no se haya eliminado la arrogancia de la religion”), 
238 (“Pero la religion ha de morir. En Dios nos libramos de ella”), 374: Toda religion humana se 
dirige hacia un fin que esta mas alia de si misma (3:21); y este fin es Cristo”. Sin embargo, Barth 
insiste en todos los demas lugares que en Romanos 10:4, telos significa “el ‘objetivo’, contenidos, 
sustancia, la totalidad de la ley, su significado y, al tiempo, el camino de su cumplimiento”; Barth 
coteja Mateo 5:17 {A Shorter Commentary on Romans, E.T. [Londres 1959], p. 126). 
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tanto ambiguo), o de la parafrasis de Ernst Fuch en el sentido que “Cristo 
es el fin de la historic?', con esta frase quiere decir que Cristo -el eschaton 
en persona- consigue por fe el cese de la historia -en especial la historia 
de la salvacion- y el comienzo de la vida verdadera. 15 Pero ello es la expre- 
sion de una interpretacion existencialista del Evangelio que, por muy bien 
fundamentada que pueda estar, va mas alia de lo que Pablo quiso decir. 16 


3. El hombre bajo la ley 

Antes hemos citado Romanos 6:14: “El pecado no se ensenoreara de 
vosotros, pues no estais bajo la ley sino bajo la gracia”. Las implicaciones 
de estas palabras son tan asombrosas para la etica teologica tradicional de 
hoy como lo fueron en el primer siglo. Estar bajo la ley -no solo la ley de 
Moises sino la de Dios- significa encontrarse bajo el dominio del pecado. 
Estar bajo la gracia -la gracia de Dios hecha cercana en Cristo- significa 
ser librado, al mismo tiempo, del mandato de la ley y del dominio del pe¬ 
cado. Asi lo habia verificado Pablo en su propia vida. 

La estrecha asociacion en la mente de Pablo entre el pecado y la ley 
se ilustra mediante las analogi'as paralelas del mercado de esclavos (Roma¬ 
nos 6:12-23) y del vinculo matrimonial (Romanos 7:1-6). En la primera 
analogia, un esclavo esta obligado a obedecer a su senor; pero si el esclavo 
muere o es transferido a la propiedad de otro senor mediante su compra, 
la voluntad de su antiguo senor ya no es vinculante. En la ultima analo¬ 
gia, una mujer esta obligada para con su marido mientras este vive; pero 
cuando el marido muere termina la obligation y aquella puede casarse le- 
galmente con otro hombre. El segundo senor de la primera analogia, asi 
como el segundo marido de la ultima, es Cristo; pero mientras en la pri¬ 
mera analogia, el primer senor representa al pecado (personificado), el an¬ 
tiguo marido de la segunda representa la ley (tambien personificada). En 
una sola y misma transition, el alma se libera de la esclavitud del pecado y 
del yugo de la ley. No es de extranar que Pablo prosiga introduciendo a un 
hipotetico interlocutor que objeta preguntando: “<;La ley es pecado?” (Ro¬ 
manos 7:7). Pablo no puede estar de acuerdo con esto: la ley es la ley de 
Dios; cada uno de sus mandamientos es “santo, justo y bueno” (Romanos 
7:12). Sin embargo, esto nos permite observar como el hipotetico objetor 


15 E. Fuchs, “Christus das Ende der Geschichte”, Evangelische Theologie 8 (1948/9), pags. 447 y ss. 
= Gesammelte Aufsatze ii (Tubinga, 1960), pags. 79 y ss.; cf. su obra, Studies of the Historical Jesus E.T. 
(Londres 1964), p. 40, 176 y ss.; R. Bultmann, History and Eschatology (Edimburgo 1957), p. 43 (“la 
historia ha alcanzado su fin puesto que Cristo es el fin de la ley”). Ver pags. 236 y 325. 

16 Cf. Oscar Cullmann, Salvation in History , E.T. (Londres 1967), pags. 40-63. 



230 I “Lo que la lev no podia hacer’ 


cree estar llevando, con esta pregunta, el argumento de Pablo hasta sus 
ultimas consecuencias. Segun Pablo, la ley no solo saca el pecado a la luz: 
ciertamente, prohibe el pecado y, sin embargo, al tiempo, lo estimula. De 
hecho, dice Pablo que: “El poder del pecado es la ley” (1 Corintios 15:56). 

A la analogia del vinculo matrimonial de Romanos 7:1-6, le sigue 
uno de los pasajes mas problematicos y controvertidos del corpus paulino 
desde el punto de vista exegetico. En Romanos 7:7-25, Pablo describe la 
importancia de la ley en la vida de un hombre en particular o del hombre 
desde un punto de vista generico, y para ello utiliza en todo el texto la 
primera persona del singular. Este uso de la primera persona del singu¬ 
lar hace del pasaje un texto aparentemente autobiografico. <;Pero lo es de 
verdad? ^Utiliza Pablo los pronombres personales en primera persona de 
una manera dramatica para hacer mas vivida la experiencia del hombre 
descrito? lo hace de un modo representative, refiriendo la experiencia 
de la humanidad en terminos de su propia experiencia? T. W. Manson se 
manifesto a favor de este ultimo punto de vista: “Podemos llamarle auto- 
biografia si asi lo queremos, pero aqui, la autobiografia de Pablo represen- 
ta la biografia de cualquier ser humano”. 17 

El pasaje se divide en dos secciones: (a) versiculos 7-13 donde se re- 
lata la experiencia personal en tiempo pasado; (b) versiculos 14-25, que la 
relatan en presente. 

Es particularmente en la primera de estas dos secciones donde la au¬ 
tobiografia de Pablo representa la biografia de cualquier ser humano; es 
el equivalente al “Adan” del Antiguo Testamento, y lo que de hecho hace 
Pablo es contar de nuevo la historia de la caida del Genesis en primera 
persona del singular. “Y yo sin la ley vivia en un tiempo -dice-; pero ve- 
nido el mandamiento, el pecado revivio y yo mori... Porque el pecado, to- 
mando ocasion por el mandamiento, me engano, y por el me mato” (Ro¬ 
manos 7:9, 11). Adan y su esposa vivieron sin preocupaciones hasta que 
fueron probados mediante el mandamiento que prohibia el fruto del arbol 
de la ciencia del bien y del mal: el mismo mandamiento, que el tentador 
se encargo de recordarles, fue el que dirigio su atencion hacia la fruta pro- 
hibida, de modo tal que esta se convirtio en algo sumamente atractivo y 
comieron de ella. El pecado -que Pablo personifica en su relato- cobra 
la misma forma de la serpiente que aparece en la narrativa del Genesis: 
del mismo modo que Eva dice “la serpiente me engano” (Genesis 3:13), 
asi, Pablo dice tambien: “el pecado me engano”. La sentencia, impuesta 


17 T. W. Manson en Peakes Commentary on the Bible, ed M. Black y H. H. Rowley (Londres y 
Edimburgo, 1962), p. 945. 
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por anticipado, por comer del fruto prohibido, era la muerte: “El di'a que 
de el comieres, ciertamente moriras” (Genesis 2:17), y Pablo dice que el 
“murio” cuando el pecado revivio: “El pecado... me mato”. Asimismo, la 
forma especi'fica de pecado que Pablo describe en esta seccion es la co- 
dicia: “Mas el pecado, tomando ocasion por el mandamiento, produjo en 
mi toda codicia” (Romanos 7:8), siendo el mandamiento en cuestion el 
ultimo del decalogo: “No codiciaras” (Exodo 20:17; Deuteronomio 5:21). 
Aunque la prohibicion del fruto en el relato de la caida no forma parte de 
la ley de Moises, bien podria considerarse como un ejemplo anticipado 
del mandamiento contra la codicia y -podria argumentarse-, la codicia es 
la quintaesencia del pecado. 

Por otra parte, el relato de la caida bajo la perspectiva de Pablo - 
como lo explica en Romanos 5:12-21- 18 presenta, en gran medida y de 
manera condensada, la experiencia de la humanidad antes y despues de la 
promulgacion de la ley. Aunque los hombres eran ya pecadores por natu- 
raleza antes de que se promulgara la ley -dice Pablo- el pecado no les era 
imputado en ausencia de una ley al respecto: nulla pena sine lege (si no hay 
una ley explicita, no hay condena, es decir, solo puede castigarse a alguien 
por el quebrantamiento de una ley especi'fica). La introduction de la ley, 
no solo trajo consigo el reconocimiento del pecado y la incitacion a el, 
sino tambien la responsabilidad por el pecado y, por consiguiente, la ame- 
naza de la pena de muerte por su causa: “Cuando vino el mandamiento, el 
pecado revivio y yo mori” (Romanos 7:9). Antes aun de la ley, el hombre 
pecador ya necesitaba la gracia de Dios, pero fue necesaria la ley para ha- 
cerle consciente de esta necesidad. 

En Romanos 7:7-13, Pablo repite en terminos de experiencia in¬ 
dividual tanto el relato de la caida como la historia mas general de la 
humanidad antes de la ley y bajo su mandato. Para entender al apostol 
hemos de olvidar todo lo que sabemos de codigos legates del Proximo 
Oriente de la antigiiedad anteriores al Exodo. Toda la historia pre-mo- 
saica disponible para Pablo se encontraba en el libro del Genesis y en la 
primera parte del Exodo. Antes del tiempo de Moises no habia ley en el 
sentido de que la Escritura no registra ninguna. (Si tenemos en mente 
el lugar que ocupaban en el pensamiento rabinico las regulaciones dadas 
a Noe en Genesis 9:1-7, que se consideraban vinculantes tanto para ju- 
dios como para gentiles, podemos entonces preguntarnos que papel juga- 
ban tales regulaciones en la conception de Pablo; si consideramos que en 
ninguno de sus escritos existentes se hace referencia alguna a ellas, como 


18 Cf. tambien M. D. Hooker, “Adam in Romans i”, NTS 6 (1959-60), pags. 297 y ss. 
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tampoco acerca de Noe mismo, podemos concluir que para Pablo conta- 
ban muy poco o nada). 19 

<;Pero cual es el elemento de recuerdo puramente personal que se 
introduce en Romanos 7:7-13? ^Esta Pablo evocando lo que le ocurrio 
cuando, en su temprana adolescencia, llego a ser consciente de su obli¬ 
gation personal de guardar la ley? ^Existe alguna signification personal 
en el hecho de que el mandamiento del Decalogo que cita para ilustrar 
su argumento sea el que prohibe, no un acto externo o una palabra, sino 
una actitud o deseo interno: la codicia? Aunque dieramos una respuesta 
afirmativa a estas preguntas, no disponemos de ningun otro registro del 
temprano desarrollo de Pablo que pudiera aportarnos evidencia alguna al 
respecto. Sus energicas afirmaciones en el sentido de que a lo largo de su 
trayectoria pre-cristiana mantuvo la norma de justicia exigida por la ley, 20 
nos llevan a concluir que, fuera cual fuera su reaction ante su primera per¬ 
ception del deber de guardar toda la ley, muy pronto aprendio a vivir con 
este deber y a mantener una conciencia irreprensible ante Dios. 

Esta ultima consideration excluye una popular interpretation de Ro¬ 
manos 7:14-25, donde Pablo cambia el tiempo pasado por el presente en 
su relato; la interpretation en cuestion es la que contempla a Pablo como 
experimentando progresivos conflictos de conciencia a medida que avan- 
zaba en su actividad como perseguidor. En el mundo de la literatura se 
cita a menudo esta section como una de las descripciones clasicas de la 
mente dividida: 21 es la mente del hombre que se ve a si mismo empujado 
por un poder mas fuerte que el, el poder de lo que Pablo llama el pecado 
que mora en mi; es un poder que le lleva a hacer, no el bien que aprue- 
ba y quiere, sino el mal que aborrece y no quiere. Este es ciertamente el 
cuadro del hombre bajo la ley, que reconoce que los mandates de esta son 
buenos, pero lamenta su completa incapacidad (de la ley) para hacer que 
sus requisites se conviertan en actos realizables. Pero no es una descrip¬ 
tion de la mente consciente de Pablo cuando el mismo vivi'a bajo la ley. 
No hay ninguna indication de que Pablo, antes de su conversion, hubiera 
sido vi'ctima del conflicto interno que nos describe aqui; por el contrario, 


19 Cf. C. K. Barrett, From First Adam to Last (Londres 1962), pags. 23-26. A ojos de Pablo, la 
impiedad del mundo pagano consisria en la desobediencia a las ordenanzas de la creacion (Romanos 
1:18 y ss.). Ver p. 186, n. 30. 

20 Filipenses 3:6; tambien Hechos 23:1. 

21 Se han sugerido algunos paralelismos en la literatura griega y latina (por ejemplo: Euripides, 
Medea 1078-80; Ovidio, Metamorphoses vii, 20 y ss.; Amores iii. 4. 17; Horacio, Epistles i. 8. 11; 
Epictetus, Enchiridion ii, 26 4) pero a pesar de lo parecida que pueda ser la terminologfa, ninguno 
de estos pasajes significan exactamente lo expresado por Pablo. 
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toda la evidencia parece contradecir esta suposicion. Puede que el descu- 
brimiento de Agusti'n y Lutero en el sentido de que Pablo hablaba de su 
propia condicion, inspirara la suposicion de que, antes de su conversion, 
tuvo que experimentar la misma clase de perturbacion espiritual que ellos 
vivieron antes de las suyas, 22 atribuyendo a Pablo “la introspectiva con- 
ciencia occidental”, como lo ha expresado 23 el profesor Krister Stendahl. 
Si la conversion de Pablo fue precedida por un periodo de incubacion in- 
consciente, este no ha dejado rastro alguno en los registros que nos han 
llegado. El aguijon contra el que, como se le dijo en el camino de Damas- 
co, le era inutil dar coces (Hechos 26:14), no representaba la desazon de 
una conciencia angustiada por su actividad perseguidora, sino mas bien las 
nuevas fuerzas que le conduci'an ahora en direccion contraria a la que ha- 
bi'a llevado hasta entonces. En palabras de E. K. Lee, Pablo “no descubrio 
el verdadero significado del pecado a los pies de Gamaliel, sino al pie de 
la cruz”. 24 

En lo mas profundo de mi ser -dice Pablo (personal o simbolica- 
mente)- yo apruebo la ley de Dios, de hecho me deleito en ella como el 
salmista que canta: “jOh, cuanto amo yo tu ley!” (Salmos 119:97); sin em¬ 
bargo -anade-, “veo otra ley en mis miembros, que se rebela contra la ley 
de mi mente, y que me lleva cautivo a la ley del pecado que esta en mis 
miembros” (Romanos 7:23). En esta frase se repite tres veces la palabra 
“ley”. Los primeros dos usos denotan dos principios contrapuestos que 
pugnan en el interior de Pablo, comparables -podriamos decir- a la in- 
clinacion al bien y al mal de la antropologi'a judaica. <;Pero que es la “ley 
del pecado” a la cual el primero de los principios le lleva cautivo? Quiza se 
trate de la dominacion o los dictados del pecado, que en el capitulo ante¬ 
rior (como hemos visto) se personifica en la forma de un senor de escla- 
vos; esto se hace muy probable en vista del lenguaje con que Pablo resume 
el contenido de Romanos 7:14 y ss.: “Asi que, yo mismo con la mente 
sirvo a la ley de Dios, mas con la carne a la ley del pecado” (7:25). Aqui, 
la ley de Dios y la ley del pecado se situan en marcado contraste. 

Con todo, podemos preguntarnos si no hay un sentido en el que la 
“ley del pecado” pudiera ser un aspecto de “la ley de Dios”. Al principio 


22 El conflicto interior de Lutero era espiritual, mientras que el de Agustin era de orden moral; 
Pablo, sin embargo, no parece haber sufrido ninguna de estas luchas antes de su conversion. 

23 K. Stendahl “The Apostle Paul and the Introspective Conscience of the West”, Harvard 
Theological Review 56 (1963), pags. 199 y ss. Ver tambien la critica a Stendahl en la obra de E. 
Kasemann, Persepectives on Paul\ E.T. (London, 1969), pags. 60 y ss., y la respuesta de este en Paul 
among Jews and Gentiles (Filadelfia, 1976), pags. 129 y ss. 

24 E. K. Lee, A Study in Romans (Londres 1962). P. 27. 
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del capi'tulo 7, Pablo ha hablado del modo en que somos librados de la 
ley, y en 8:2 toma de nuevo este tema: “Porque la ley del Espi'ritu de vida 
en Cristo Jesus me ha librado de la ley del pecado y de la muerte”. ^Puede 
la ley de Dios, que es santa por definition, describirse como “la ley del 
pecado y de la muerte”? Si, en la medida en que esta estimula el pecado 
y condena al pecador a la pena de muerte. Como Pablo dijo en una carta 
mas temprana: “La letra (el codigo escrito) mata, mas el Espi'ritu vivifica” 
(2 Corintios 3:6). <;Que es esto sino la misma antitesis de Romanos 8:2 
entre “el Espi'ritu de vida en Cristo Jesus” y “la ley del pecado y la muer¬ 
te”? Si Pablo habla de “la ley del Espi'ritu de vida en Cristo Jesus”, lo hace 
tanto para resaltar la antitesis verbal con “la ley del pecado y de la muerte” 
como por todo lo demas: la ley del Espi'ritu es el principio vivificante del 
Espi'ritu o poder. 

Lo que hace Pablo en Romanos 7:7-25, en la medida en que su des¬ 
cription sea de caracter autobiografico, 25 es expresar una perspectiva cris- 
tiana de su experiencia bajo la ley, tanto en la primera section donde usa 
el tiempo pasado, como en la ultima donde usa el presente. Probablemen- 
te tenga razon Maurice Goguel cuando detecta en la exclamation de esta 
ultima section: “|Miserable de mi!” (7:24a), 26 “no un argumento abstracto, 
sino los ecos de la experiencia personal de un alma angustiada”, y tambien 
cuando ubica la experiencia que recoge esta section en el periodo inmedia- 
tamente siguiente a la conversion de Pablo. 27 No es dificil colegir que para 
un hombre de temperamento tan ardoroso como Pablo, no fue nada facil 
ganar la batalla contra una lengua impulsiva, opiniones apresuradas, o el 
resentimiento contra aquellos que se inmiscuian en la esfera de su minis- 
terio. Estas cosas no estaban particularmente prohibidas por la ley; lo que 
revelo a Pablo su pecaminosidad fue la norma de Cristo. Fue capaz de su- 
plicarles a sus amigos “por la mansedumbre y ternura de Cristo”, pero estas 
cualidades no le llegaron de manera natural. Aquel que conocia la impor¬ 
tance de la autodisciplina, “no sea que habiendo sido heraldo para otros 
yo mismo sea eliminado” (1 Corintios 9:27), el que se esforzaba por ganar 


25 La interpretacion psicologica y autobiografica de Romanos 7:7-25 recibio un tremendo golpe 
(aunque no mortal) con la obra de W. G. Kiimmel, Romer 7 und die Bekerhung des Paulus (Leipzig, 
1929) hasta el punto que se ha hablado de ella como “relegada ahora al museo de exegesis absurdas” 
(R Demann, “Moise et la loi dans la pensee de saint Paul” en Moise, L’homme de Valliance [Paris, 
1954], p. 229). Kiimmel trata el “yo” de este pasaje como algo simbolico que hace referenda a la 
condicion de todos los judios bajo la ley. 

26 En las palabras que siguen, “<;Quien me librara de este cuerpo de muerte?” (versiculo 24b), el 
“cuerpo de muerte” es la naturaleza humana en su fragilidad, existiendo kata sarka. 

27 M. Goguel, The Birth of Christianity , E. T. (Londres, 1953), pags. 213 y ss.; cf. C. H. Dodd, The 
Epistle of Paul to the Romans (Londres 1932), p. 107 (“Un hombre no es motivado de este modo por 
una interpretacion utopica”). 
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“el premio del supremo llamamiento de Dios en Cristo Jesus” (Filipenses 
3:14), sabia que la corona incorruptible no era “coser y cantar”. 28 Sin em¬ 
bargo, la victoria que le eludi'a cuando la buscaba en el ambito de la ley o 
mediante sus propias fuerzas, fue prontamente ganada cuando aprendio a 
confiar en la ayuda del Espiritu. 

La tension que se expresa en Romanos 7:14-25 es la que surge nece- 
sariamente cuando alguien vive “entre dos eras”: en dos edades al mismo 
tiempo. 29 ^Como puede alguien que vive temporalmente en este “presen¬ 
te siglo malo” experimental no obstante, liberacion mientras vive, aqui y 
ahora, la vida del siglo venidero? Mediante la ayuda del Espiritu Santo 
quien, no solo hace efectivos en el creyente los beneficios salvificos de la 
pasion de Cristo, sino que le proporciona por anticipado las bendiciones 
del siglo venidero. 


4. Liberacion de la ley 

Por tanto, es “la ley del Espiritu de vida en Cristo Jesus” la que libera 
al hombre de “la ley del pecado y de la muerte” (Romanos 8:2). “Porque”, 
prosigue Pablo, “Dios ha hecho lo que la ley era incapaz de conseguir por 
causa de la impotencia de la naturaleza humana en la que opera. Dios en- 
vio a su Hijo para que, como hombre y en favor del hombre, llevara a 
cabo una obra que de ningun otro modo hubiera podido realizarse, a fin 
de que “la justicia de la ley se cumpliese en nosotros, que no andamos 
conforme a la came, sino conforme al Espiritu” (Romanos 8:3). La ley 
pertenece al tiempo pasado, a la edad de la impotencia espiritual del hom¬ 
bre (que se expresa mediante el uso caracteristico de Pablo del termino 
“carne”); el Espiritu es las arras de la nueva etapa, en la cual el hombre, 
librado de la inevitable esclavitud de la antigua era, es capaz de hacer la 
voluntad de Dios “de corazon” (Efesios 6:6) 30 o, como lo expresa Pablo en 
otro lugar, de producir “el fruto del Espiritu” (Galatas 5:22 y ss.). 

La transicion entre la antigua edad y la nueva -de la debilidad de 
la “carne”, al poder del Espiritu- se lleva a cabo mediante la venida de 
Cristo. La ineficacia de la ley se debia a la incapacidad de la “carne” -la 
debil naturaleza humana- para cumplirla. Pero el Hijo de Dios irrumpio 


28 J. Milton, Aeropagitica (1644). 

29 Cf. A. Nygren, Commentary on Romans , E. T. (Londres, 1952), pags. 291 y ss. 

30 Para Pablo, vivir “segun la carne” significa “vivir bajo la ley” (o sea, en la antigua era de 
esclavitud); vivir “segun el Espiritu”, significa “vivir bajo la gracia” (en la nueva etapa de libertad). 
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en nuestro mundo en esta naturaleza humana, “en semejanza de came 
de pecado” (Romanos 8:3). Vino como un verdadero hombre nacido de 
mujer, vivio bajo la ley (Galatas 4:4), pero alii donde otros fracasaron, El 
vencio. No solo llevo a cabo, de corazon, la voluntad de Dios (expresando 
de este modo el nuevo pacto), sino que sufrio a favor de los demas la mal- 
dicion que la ley decreta contra quien la quebranta (aceptando la forma de 
muerte que, de acuerdo con la ley, incurria en la maldicion de Dios); 31 de 
este modo redimio de tal maldicion a quienes estaban bajo la ley para que 
estos, mediante la fe, recibieran el Espi'ritu prometido y la adopcion como 
hijos en la familia de Dios (Galatas 10:3-14; 4:4-6). 

Asi, mediante la encarnacion de Cristo y su ofrenda de si mismo 
por el pecado de otros, Dios -dice Pablo- “condeno al pecado en la car- 
ne” (Romanos 8:3) -lo condeno en la naturaleza humana como un todo- 
, e inauguro la nueva edad de la libertad espiritual, la edad, podemos de- 
cir, del nuevo pacto; y es que en Romanos 8:1-4, Pablo se hace eco del 
sentido, o incluso del lenguaje mismo de la profeci'a del nuevo pacto que 
encontramos en Jeremi'as 31:31-34. En este oraculo no hay diferencia 
sustancial entre el contenido de la ley que Israel fracaso en cumplir du¬ 
rante el antiguo pacto, y la ley que Dios se propone, de aqui en adelante, 
asentar en el ser interior de su pueblo, inscribiendola “en sus corazones”. 
La diferencia se ve entre su anterior conocimiento de la ley como codigo 
externo, y su entendimiento de ella en lo sucesivo como principio inter- 
no. De modo que, para Pablo no habi'a diferencia sustancial en cuanto a 
contenido entre “las justas demandas de la ley”, que no pueden ser cum- 
plidas por quienes viven “segun la came”, y las justas demandas que se 
cumplen en quienes viven segun el “Espi'ritu”. La diferencia esta en el 
hecho de que ahora se imparte al creyente un nuevo poder que le capa- 
cita para cumplir lo que antes no podia cumplir. La voluntad de Dios 
no ha cambiado, pero mientras que inicialmente esta se cincelo en ta- 
blas de piedra, ahora se inscribe en corazones humanos: una impulsion 
interna consigue producir lo que la compulsion externa no pudo. Por lo 
que respecta a los requisites escritos de la ley, Pablo los habi'a guardado 
minuciosamente en los dias anteriores a su conversion, pero tan estricto 
cumplimiento no daba como resultado una obediencia de corazon a la 
voluntad de Dios; y esto era asi, porque la suma de los mandamientos 
era amor, y esto era algo que solo le fue posible experimentar cuando el 
amor divino fue derramado en su corazon por el Espi'ritu (Romanos 5:5). 
Las referencias al Espi'ritu deben recordarnos que la ensenanza de Pablo 
aqui, no solo seiiala al cumplimiento de la profeci'a de Jeremi'as acerca del 


31 Deuteronomio 21:23. 
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“nuevo pacto”, sino tambien a las profeci'as paralelas de Ezequiel (11:19 y 
ss. y 36:25-27), donde Dios promete implantar en el interior de su pue¬ 
blo un nuevo corazon y un nuevo espi'ritu. 

A este nuevo corazon -“un corazon de carne” (Ezequiel 11:19 y 
36:26)- es al que Pablo se refiere cuando dice que el mensaje de la nueva 
edad se escribe “con el Espi'ritu del Dios vivo; no en tablas de piedra, sino 
en tablas de carne del corazon” (2 Corintios 3:3). Un codigo legal escrito 
era un vehiculo inadecuado para comunicar la voluntad de Dios; la ley de 
Dios fue dada en ese formato tan solo para un proposito temporal: ha- 
cer consciente al hombre de la incapacidad y pecaminosidad hacia las que 
tiende en la carne, es decir, en su debilidad como criatura. Hacer la volun¬ 
tad de Dios no es una cuestion de conformidad a ciertas reglas externas, 
sino de expresar un amor interior que produce el Espi'ritu. Por eso Pablo 
dice: “La letra mata, pero el Espi'ritu vivifica” (2 Corintios 3:6). La letra 
(el codigo escrito) mata, porque declara la voluntad de Dios sin impartir 
el poder para llevarla a cabo, y determina la pena de muerte sobre aquellos 
que la quebrantan. El Espi'ritu, sin embargo, vivifica; y con la vida, im- 
parte tanto el deseo de hacer la voluntad de Dios como tambien el poder 
para llevarla a cabo. 

La ley, en tanto que promulgacion de la voluntad de Dios, es “santa, 
justa y buena” (Romanos 7:12); sin embargo, si miramos sus efectos en el 
hombre, puede describirse tambien como “la ley del pecado y de la muer¬ 
te” (Romanos 8:2). Con todo, el Espi'ritu es santo en dos sentidos: por ser 
el Espi'ritu de Dios, y por producir santidad en el hombre. Es el Espi'ritu 
quien renueva las mentes de los cristianos para que, no solo aprueben la 
voluntad de Dios, sino que tambien la lleven a cabo: aquello que es bue- 
no, agradable y perfecto (Romanos 12:2). La santidad que crea el Espi'ritu 
no es otra cosa que transformation a la semejanza de Cristo, que es la 
imagen de Dios; y esto no puede llevarse a cabo mediante obligaciones 
externas: “Donde esta el Espi'ritu del Senor, alii hay libertad” (2 Corin¬ 
tios 3:17 y ss.). El proposito de la ley -que los hombres sean santos como 
Dios es santo (Levi'tico 11:44 y ss., etc.)- se cumple, de este modo -segun 
Pablo-, en el Evangelio. 

Puede que esto sea lo que Pablo quiere decir en Romanos 3:31 don¬ 
de, tras presentar el modo en que Dios justifica a los pecadores, tanto 
judi'os como gentiles, mediante el mismo principio de la fe, se pregunta: 
“<;Luego por la fe invalidamos la ley?”; el mismo responde a su pregunta: 
“En ninguna manera, sino que confirmamos la ley”. En el contexto inme- 
diato, donde Pablo sigue haciendo una exposition de la fe de Abraham 
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que le fue contada por justicia (Romanos 4:1-25), 32 puede parecer que la 
ley que se confirma por el Evangelio de la justification por la fe sea la To¬ 
rah en su sentido mas amplio: el Pentateuco y en particular los relatos de 
Genesis acerca de Abraham. Sin duda esto es asi; pero Pablo va mas lejos 
para mostrar que la ley, en su sentido mas estricto, como representation 
de la voluntad de Dios, se cumple y confirma mas adecuadamente en la 
edad de la fe de lo que era posible “antes de que viniera la fe”, cuando 
la ley tenia al pueblo de Dios “confinado” (Galatas 3:23). La voluntad de 
Dios solo puede ser cabalmente obedecida y su ley confirmada en una at- 
mosfera de libertad espiritual. 


5. La ley del amor 

Si la ley del Espiritu es la ley del amor, es entonces identica con lo 
que en otro lugar Pablo llama “la ley de Cristo”: “Sobrellevad los unos las 
cargas de los otros, y cumplid asi la ley de Cristo” (Galatas 6:2). Mediante 
la expresion “la ley de Cristo”, Pablo pudo querer significar “la ley que 
Cristo ejemplifico” o “la ley que Cristo establecio” cuando dijo que la ley y 
los profetas dependian de los dos mandamientos analogos de amar a Dios 
y al projimo (Mateo 22:40). 33 Pablo se hace eco de esta reinterpretation 
de la ley cuando dice: “Porque toda la ley en esta sola palabra se cumple: 
Amaras a tu projimo como a ti mismo” (Galatas 5:14), o: “El amor no 
hace mal al projimo; asi que el cumplimiento de la ley es el amor” (Roma¬ 
nos 13:10). 

Pero la ley del amor es de un orden completamente diferente del que 
Pablo describe como “yugo de esclavitud”. El amor se genera mediante 
una espontaneidad interior y no puede imponerse mediante sanciones pe- 
nales. Antes se ha hecho referencia al “tercer uso” de la ley de la tradition 
luterana: su utilidad como guia para la iglesia. 34 En lo que a Pablo se re- 
fiere, la iglesia es guiada mediante la ley del amor y no mediante la “ley 
de los mandamientos expresados en ordenanzas” (Efesios 2:15 ). En sus 
cartas, el mismo establece directrices para sus convertidos y para otros, di¬ 
rectrices que formula a menudo en modo imperativo; sin embargo, tales 
directrices se dirigen en su mayor parte a las relaciones personales. Por 
ejemplo, la comida sacrificada a los l'dolos es algo etica y religiosamen- 
te indiferente; sin embargo, lo que si es importante, tanto en esta como 


32 Genesis 15:6. 

33 Vease pags. 22, 66 y 393. 

34 Vease pagina 207. 



La lev del amor I 239 


en cualquier otra actividad es el efecto que mi conducta y ejemplo tienen 
en los demas. Si no me importan sus verdaderos intereses -esta dicien- 
do Pablo-, entonces “ya no ando en amor” (Romanos 14:15). Y el mismo 
principio puede entresacarse de sus instrucciones sobre temas tan diversos 
como la vida sexual o el comportamiento en la iglesia. 35 

El hecho de que Pablo insistiera tanto en la ley del amor, en lu- 
gar de implantar normas y regulaciones, fue considerado por muchos de 
los cristianos de su tiempo como algo poco realista y que rayaba con el 
fomento de la indiferencia moral; desde entonces, muchos otros cristia¬ 
nos han compartido tambien esta impresion. Sin embargo, a diferencia 
de los criticos contemporaneos de Pablo, los moralistas cristianos se han 
inclinado desde entonces a defender que, al insistir en la implantacion 
de normas y regulaciones, estan siguiendo las implicaciones de las ense- 
nanzas del apostol, si no sus expresos criterios. No obstante, hemos de 
darnos cuenta que el pensamiento de Pablo no se ajusta a los conven- 
cionalismos religiosos de nuestros di'as mas de lo que se acomodaba a los 
de su tiempo alia por el ano 50 dC.. Vale mas dejar que Pablo sea Pablo. 
Cuando lo hacemos, comenzamos a descubrir en el al supremo libertario, 
al gran heraldo de la libertad cristiana que insiste en que el hombre en 
Cristo ha alcanzado su mayoria de edad espiritual; ya no ha de perma- 
necer confinado bajo las regulaciones pedagogicas propias de la infancia, 
sino disfrutar de su derecho de primogenitura como hijo de Dios, libre 
y adulto. Si Lutero comprendio en profundidad a Pablo en algun punto, 
fue en este: “El cristiano es el senor mas libre de todos: no se sujeta a na- 
die; y, al tiempo, es el mas abnegado de los siervos: sujeto a todos”. 36 “No 
se sujeta a nadie” en cuanto a su libertad; “sujeto a todos”, en cuanto a su 
amor. Para Pablo esto es la ley de Cristo por cuanto este fue su camino. 
Y de este modo -para Pablo- se restablece y perfecciona el proposito di- 
vino subyacente en la ley de Moises. 37 


35 Cf. 1 Corintios 6:12-20; 11:17-22. 

36 M. Lutero, Tractatus de libertate Cristiana (1520), en Luthers Werke (Weimar Edition), 7 (1897), p. 49. 

37 Vease tambien T. W. Manson, “Jesus, Paul and the Law” en, Judaism and Christianity , in: Law 
and Religion , ed. E. I. Rosenthal (Londres 1938), pags. 125 y ss.; C. F. D. Moule, «Obligation in 
the Ethic of Paul» en, Christian History and Interpretation Studies presented to John Knox , ed. W. R. 
Farmer , C. F. D. Moule, R. R. Niebuhr (Cambridge, 1967), pags. 389 y ss.; E. P. Sanders, “Patterns 
of Religion in Paul and Rabbinic Judaism: a Holistic Method of Comparison”, Harvard Theological 
Review 66 (1973) pags. 455 y ss.; D. P. Fuller, Paul and ‘The Works of the Law’”, Westminster 
Theological Journal 38 (1975-76), pags. 28 y ss.; C. E. B. Cranfield, “St. Paul and the Law”, Scottish 
Journal of Theology 17 (1964), pags. 43-68; H. Hiibner, Das Gesetz bei Paulus (Gottingen, 1978). 




CAPITULO XIX 
Came y Esprntu 


1. Carne 

Para Pablo, estar “bajo la ley” es una forma de estar “en la carne”. Su 
uso del termino “carne” (sarx) tiene un papel tan esencial en su teologi'a, 
que requiere un examen minucioso. El trasfondo de su terminologia nos 
lo suministra el Antiguo Testamento, aunque el uso veterotestamentario 
transcurre por li'neas muy propias. 

En el Antiguo Testamento, “carne” representa el material basico de 
la vida humana y animal. Aparte de las veces que el termino aparece para 
hacer referencia a la vida animal en general (como en Genesis 6T9), 1 o de 
la carne de los animates que podi'an o no comerse (como en Exodo 12:8), 
los hombres se describen como “carne” en contraste con “los dioses cuya 
morada no es con la carne” (Daniel 2:11). Cuando Dios impone un limite 
a la duracion de la vida humana, dice: “No contender^ mi espi'ritu con el 
hombre para siempre, porque ciertamente el es carne” (Genesis 6:3). 2 El 
hombre es de hecho carne animada: “toda carne” significa “toda la huma- 
nidad” (a exception de algunos lugares donde tiene el sentido mas am- 
plio de “toda la vida animal”). “Carne” puede tambien denotar la natura- 
leza humana en su debilidad y mortalidad: “Se acordo de que eran carne” 
(Salmos 78:39). Puede usarse asimismo en referencia al cuerpo humano, 
como cuando se dice que un hombre “lavara su cuerpo (carne) en agua” 
(Levitico 14:9), o del hombre mismo en sentido general como en el Sal- 
mo 63:1 donde “mi carne te anhela” esta en paralelismo con la clausula 
precedente: “mi alma tiene sed de ti”; en este texto, tanto “mi alma (heb. 


1 Noe tenia que tomar un macho y una hembra “de todo lo que vive, de toda carne” e introducirlos 
en el area; el mismo uso se le da en Genesis 7:15; aparte de estos “murio toda carne” (7:21). 

2 Este es su probable significado (cf. la version NEB: “el por su parte es carne mortal”; menos 
probable es la traduccion sugerida por la Version Revisada (RV) “por cuanto se alejan son carne” 
(heb. b saggarn hu basar ). 
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nefes )” como “mi carne (heb. basar )” son poco mas que maneras alternati- 
vas de decir “Yo”. 

Con este trasfondo del Antiguo Testamento, nos volvemos al uso 
que hace Pablo del termino: 

En primer lugar, el apostol usa tambien la expresion en su sentido 
comun de “carne corporal”, como en Romanos 2:28 donde se habla de la 
circuncision fisica (cf. Genesis 17:11) en contraste con la circuncision espi- 
ritual, “la del corazon”, 3 o en 2 Corintios 12:7 donde el apostol describe su 
afliccion fisica como un “aguijon en la carne” (cf. Galatas 4:13). 4 Igualmen- 
te, aunque de manera mas general, como en Galatas 2:20, cuando habla de 
“la vida que vivo ahora en la carne”, que quiere decir en “el cuerpo mortal”. 

Por otra parte, Pablo utiliza tambien el termino “carne” con el senti¬ 
do de la descendencia o relation humana natural, cuando dice que Cristo 
es descendiente o miembro de la raza de Israel “segun la carne” (Romanos 
1:3; 9:5); cuando habla de Abraham como “nuestro padre segun la carne” 
(Romanos 4:1) y a sus descendientes biologicos se les llama “hijos segun 
la carne” en contraposition con los “hijos segun la promesa” (Romanos 
9:8, cf. Galatas 3:7; 4:23 y ss.); o cuando se refiere a los judi'os como “mis 
parientes segun la carne” (Romanos 9:3), o simplemente como “mi sangre 
(lit. ‘carne’)” (Romanos 11:14). 5 

En tercer lugar, Pablo utiliza “carne” en el sentido de “humanidad”, 
como en Galatas 2:16 y Romanos 3:20, “por las obras de la ley ningun 
ser humano (Lit. carne) sera justificado”, o en 1 Corintios 1:29: “Para 
que nadie (lit. ninguna carne) se jacte en su presencia”. Algunas veces 
expresa la misma idea mediante la expresion “carne y sangre” como en 
Galatas 1:16: “No consulte enseguida con carne y sangre” (es decir, con 
ningun ser humano). 6 

Sin embargo, en su uso mas particular el apostol habla de “carne” en 
el sentido de “naturaleza humana”, y lo hace de las siguientes maneras: 

(a) La naturaleza humana en su debilidad. En Romanos 6:19, Pablo 
se explica mediante una analogi'a de la vida cotidiana “por vuestra humana 
debilidad” (es decir, “vuestro entendimiento natural”). En Romanos 8:3, 
dice que la ley es incapaz de producir justicia por cuanto “es debil por la 


3 Cf. Deuteronomio 10:16 ; 30:6; Jeremfas 4:4; Filipenses 3:3. 

4 Vease pagina 160. 

5 Cf. 2 Samuel 5:1. 

6 Vease pagina 95. 
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carne” (o sea, por la fragil naturaleza humana con la que tiene que tra- 
bajar”). Menciona una ocasion en la que por causa de su preocupacion 
por sus amigos de Corinto, “ningun reposo tuvo nuestro cuerpo ( sarx )” (2 
Corintios 7:5); y se refiere de nuevo a la misma experiencia en 2 Corin- 
tios 2:13 al decir: “No tuve reposo en mi espiritu ( pneumaj”, lo cual es un 
notable ejemplo del uso practicamente sinonimo de dos terminos que son, 
normalmente, antiteticos en sus escritos (y no solo en los de Pablo como 
pone de relieve la similar antitesis de Marcos 14:38: “El espiritu a la ver- 
dad esta dispuesto, pero la carne es debil”). 

(b) La naturaleza humana de Cristo. Cristo comparte su naturaleza 
humana con toda la humanidad. Sin embargo, la nuestra es una “natura¬ 
leza pecaminosa”, ya que el pecado ha establecido en nuestra vida su ca- 
beza de puente, mediante la cual domina la situacion humana. Cristo vino 
en verdadera carne: vivio y murid en un “cuerpo de carne” (Colosenses 
1:22); 7 pero no vino en “carne pecaminosa” puesto que el pecado no gano 
terreno alguno en su vida; por ello, se dice de El que vino en “semejanza 
de carne de pecado”, 8 de modo que cuando ofrecio su vida como ofrenda 
por el pecado, Dios condeno de este modo “al pecado en la carne” (Ro¬ 
manos 8:3) traspasando asi la sentencia de muerte sobre Cristo en virtud 
de su humanidad sin pecado. 

(c) La humanidad no regenerada. En ocasiones, Pablo describe su pro- 
pension pecaminosa procedente de su herencia “en Adan” 9 como “mi car¬ 
ne”. En este sentido, “en mi carne” no hay nada bueno; con ella -nos dice 
hablando quiza de manera representativa- “sirvo a la ley del pecado” (Ro¬ 
manos 7:18 y 25). 10 Su influencia puede detectarse perdurando aun en el 
regenerado; por ejemplo, se refiere a los cristianos de Corinto como “car- 
nales” a pesar de haber recibido el Espiritu, puesto que estos manifiestan 
una propension a los celos y las disputas, y juzgan las cosas segun las nor- 
mas de la sabiduria del mundo (1 Corintios 3:1-4). Las “obras de la carne” 
resenadas en Galatas 5:19-21 en contraste con el fruto del Espiritu inclu- 
yen, no solo los vicios de caracter sensual como la fornicacion y la embria- 
guez, sino tambien actitudes mentales como los celos, la ira y el espiritu 
partidista. Sin embargo, “los que son de Cristo Jesus, han crucificado la 
carne con sus pasiones y deseos” (Galatas 5:24), una afirmacion similar 


7 Cf. Colosenses 2:11; el equivalente hebreo lo encontramos en 1 Qp Hab. 9,1. 2. 

8 Literalmente “en semejanza de carne de pecado”; cf. A. Nygren, Commentary on Romans , E. T. 
Londres 1952), pags. 313 y ss.; C. E. B. Cranfield, The Epistle to the Romans, ICC, i (Edimburgo, 
1975), pags. 379 y ss., ver pagina 190. 

9 Vease pagina 385. 

10 Vease pagina 233. 
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a la de Romanos 6:6: “Nuestro viejo hombre [el hombre que fuimos una 
vez (NEB)] fue crucificado juntamente con el [Cristo], para que el cuer- 
po del pecado [la naturaleza dominada por el pecado que era nuestra “en 
Adan”] sea destruido, a fin de que no sirvamos mas al pecado”. 11 El he- 
cho de que la carne fuera crucificada con Cristo, y al tiempo pueda se- 
guir siendo una amenaza para el creyente, es uno de los aspectos de una 
paradoja recurrente en los escritos de Pablo. Se dice que los creyentes se 
han despojado “del viejo hombre” y “revestido del nuevo” (Colosenses 3:9 
y ss.), mientras que en otro lugar se les exhorta a hacer precisamente esto: 
“Despojaos del viejo hombre” y “vesti'os del nuevo” (Efesios 4:22, 24). El 
“viejo hombre” es lo que fueron una vez “en Adan”: la personificacion de 
la humanidad no regenerada; el “nuevo hombre” es lo que son ahora en 
“Cristo”: la personificacion de la nueva humanidad. Por tanto, “vestirse del 
nuevo hombre” significa “vestirse de Cristo”. Aunque Pablo pudo decir: 
“Todos los que habeis sido bautizados en Cristo, de Cristo estais reves- 
tidos” (Galatas 3:27), podia tambien dirigirse a las mismas personas para 
pedirles: “vesti'os del Senor Jesucristo” (Romanos 13:14); de este modo se- 
rian en la practica lo que ya eran por el llamado de Dios. 

Aunque el creyente puede hablar todavia de “mi carne” (asi es como 
lo expresa Pablo), ya no esta “en la carne” en este sentido. La expresion 
estar en la carne” significa no haber sido regenerado, estar todavia “en 
Adan”, en un estado en que “no puede agradar a Dios” (Romanos 8:8). 
Los creyentes estaban anteriormente “en la carne” (Romanos 7:5), pero 
ahora no estan “en la carne, sino en el Espiritu”, si es que el Espiritu de 
Dios habita realmente en ellos; si no es asi, no tienen derecho (segun Pa¬ 
blo) de llamarse pueblo de Cristo (Romanos 8:9). 

Por tanto y puesto que los creyentes no estan “en la carne” sino “en el 
Espiritu”, no deberian seguir viviendo “conforme a la carne”, sino “conforme 
al Espiritu” (Romanos 8:4 s., 12 s.). Han cambiado sus perspectivas no re- 
generadas (“ocuparse de la carne”), por aquello que les es propio como hijos 
de Dios (“ocuparse del Espiritu”); por ello su deber desde ese momento es 
no proveer “para los deseos de la carne” (Romanos 8:5-7; 13:14). 

La “carne” esta sujeta a la ley del pecado y de la muerte, y por ello 
bajo sentencia de muerte: “Porque si vivis conforme a la carne, morireis” 
(Romanos 8:13). “Porque el que siembra para su carne, de la carne segara 
corrupcion” (Galatas 6:8). Cualquier clase de pecado es una “obra de la 
carne”, y su resultado es muerte. 


11 Cf. sin embargo R. H. Gundry, “Soma” in Biblical Theology (Cambridge 1976), p. 39; el establece 
una distincion entre el “cuerpo del pecado” y “la carne” en el sentido que el primero “es el cuerpo 
dominado por el pecado o la carne”. Su destruccion —dice— representa su “disolucion fiitura” y su 
sustitucion por el cuerpo de resurreccion (ibid., pags. 57 y ss.). 



Esm'ritu I 245 


En ocasiones se usa el termino “cuerpo” en lugar de “carne”. Lo que 
en Galatas 5:19 se llama “las obras de la carne”, en Romanos 8:13 se des¬ 
cribe como “las obras del cuerpo”. 12 Del mismo modo, “el cuerpo del pe- 
cado” (Romanos 6:6) es casi sinonimo de la “carne pecaminosa (literal- 
mente ‘carne de pecado’)” de Romanos 8:3. Puede compararse tambien 
con el “cuerpo de muerte” de Romanos 7:24 del que, con tanto anhelo, 
procura ser librado. 13 Por otra parte, el cuerpo de Romanos 8:10 -que esta 
“muerto a causa del pecado”- representa sencillamente el cuerpo mortal 
de carne y sangre que en la resurreccion sera sustituido por un cuerpo es- 
piritual (1 Corintios 15:44). 14 Para Pablo, “cuerpo” es un termino que ex- 
presa un significado mas noble que “carne”. Cuando dice que “el cuerpo es 
para el Senor... y el Senor para el cuerpo”, o califica el cuerpo del creyente 
como “templo del Espiritu Santo”, e insta a sus convertidos corintios a 
“glorificar a Dios” en su “cuerpo” (1 Corintios 6:13, 19, 20), seria algo in- 
consistente con el uso de Pablo reemplazar “cuerpo” por “carne”; de igual 
manera que habla de la redencion del cuerpo (como en Romanos 8:23), y 
no de la resurreccion de la carne. En su sentido caracterfsticamente pauli- 
no, la carne esta condenada a la muerte mientras que el cuerpo esta desti- 
nado a la inmortalidad. 


2. Espiritu 

Tanto en el Antiguo Testamento como en el Nuevo, “espiritu” es la 
antitesis de “carne”. “Los egipcios hombres son, y no Dios; y sus caballos 
carne, y no espiritu” (Isaias 31:3). Dios es, como este texto implica, espiri¬ 
tu (cf. Juan 4:24); y no solo esto, sino que el Espiritu de Dios activa a los 
hombres y les da la fuerza fisica, la capacidad mental o la percepcion espi- 
ritual (expresada principalmente en oraculos profeticos) que de otro modo 
no tendrian. Asimismo, para Pablo la antitesis de “carne” es “espiritu”, 
pero no tanto el espiritu del hombre sino, mas bien, el Espiritu de Dios. 15 

Los profetas del Antiguo Testamento anunciaron una edad futu- 
ra que estaria marcada en especial por la actividad del Espiritu de Dios. 


12 Es asi en la version inglesa King James (“the deeds of the body”), conforme al texto griego, 
aunque no en nuestra Reina Valera que traduce “obras de la carne” (Nota del traductor). “Las obras 
del cuerpo tienen su origen inmediato en el “soma, sin embargo, su fuente ultima es la “sarx , que 
domina el “soma y es, por ello, indistinguible de el” (R. H. Gundry, op. cit., p. 39). 

13 “Aqui, sin embargo, el cuerpo de pecado no es ‘carne’ en el sentido del pecado mismo; es 
el cuerpo fisico mismo, destinado a morir porque en sus miembros esta la ley del pecado y de la 
muerte” (Gundry, op. cit., p. 40). 

14 Cf. Gundry, op. cit., p. 43-45. 

15 En 2 Corintios 7:1: “Limpiemonos de toda contaminacion de carne y de espiritu”, se significa el 
espiritu humano. 
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Acerca de esta expectativa hay dos li'neas especialmente importantes. En 
una de ellas se asocia la actividad del Espiritu con un personaje future que 
se describe de diversas maneras -como el gobernante ejemplar de la h'nea 
de David (Isai'as 11:1 y ss.) y como el Siervo del Senor, humilde y sacrifi- 
cado (Isai'as 42:1 y ss.)- que sera ungido por el Espiritu para desempenar 
un ministerio de juicio y misericordia para Israel y las naciones. Segun la 
otra linea, se promete que en dias futures el mismo Espiritu “se derramara 
sobre toda carne” de manera que el don de la profecia no permanecera 
limitado a un grupo de escogidos sino que se extender! a toda clase de 
personas (Joel 2:28). 16 

Estas dos lineas de la expectativa se unen en el Nuevo Testamen- 
to con el principio del ministerio publico de Jesus. El Espiritu vino con 
poder sobre El en su bautismo de tal modo que pudo identificarse con el 
que habla en Isai'as 61:1 y ss.: “El Espiritu del Senor esta sobre mi, por 
cuanto me ha ungido para dar buenas nuevas a los pobres...” (Lucas 4:18 
y ss.). A1 mismo tiempo, Juan el Bautista le senalo como el que vendria 
despues de el, y que bautizaria con el Espiritu Santo (Marcos 1:8; Juan 
1:32-34). Jesus, pues, recibe una especial capacitacion de parte del Espiri¬ 
tu de Dios y El, a su vez, imparte este Espiritu a otros. 

Puede que el donde y el como se lleva a cabo esta dispensacion del 
Espiritu sea un asunto controvertido, pero dos de los evangelistas lo pre- 
sentan con toda claridad como algo dependiente de la pasion y del triunfo 
de Jesus en la Cruz. “Pues aun no habia venido el Espiritu Santo” 17 -dice 
el cuarto Evangelista en referencia al ministerio de Jesus en Jerusalem -, 
“porque Jesus no habia sido aun glorificado” (Juan 7:39); por otra parte, el 
autor de Lucas y los Hechos, en una de las “coincidencias no programa- 
das” mas notables del Nuevo Testamento, narra el derramamiento del Es¬ 
piritu Santo por el Jesus exaltado en el primer Pentecostes cristiano junto 
con los resultados de tal derramamiento, y lo hace de manera tal que do- 
cumenta expresamente el cumplimiento detallado de la promesa del Espi¬ 
ritu dada por Jesus en el discurso del aposento alto de Juan 14-16. 18 

El cuadro que nos ofrece el libro de los Hechos acerca de la presen- 
cia y actividad del Espiritu es probablemente verdadero en relacion con lo 


16 Vease pags. 63, 68 y 497 y ss. 

17 Literalmente “Espiritu no era aun”. Cf. Juan 16:7 (una de las promesas impartidas en el aposento 
alto acerca del Paraclito ): “Y si me fuere os lo enviare”. 

18 Hechos 2:1 y ss.; Cf. W. F. Lofthouse, “El Espiritu Santo en el libro de los Hechos y en el 
Cuarto Evangelio”, Expository Times 52 (1940-41), pags. 334-336. 
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que habria sido la experiencia general de la iglesia primitiva o, al menos, 
del principal segmento de ella que tenia vinculos con la primera comu- 
nidad de creyentes en Jerusalem El Espiritu capacita a los creyentes para 
dar testimonio del Evangelio y para proclamarlo de tal modo que produce 
conviction y tambien para llevar a cabo senates y prodigios en el nombre 
de Jesus; 19 Habla a la iglesia mediante los profetas; 20 cuando los apostoles 
y sus colegas began a un acuerdo, la principal autoridad que se invoca para 
su promulgation es la del Espiritu; 21 El es quien dirige la orientation de la 
actividad misionera. 22 

Este es el cuadro general acerca del Espiritu que se asume en las 
epistolas paulinas, aunque en estas se anaden algunos acentos especificos. 
Si en los discursos del aposento alto registrados en el Cuarto Evangelio se 
presenta al Espiritu recordando a los discipulos las ensenanzas de Jesus y 
haciendoselas comprensibles, asi como guiandoles a toda la verdad y mos- 
trandoles las cosas que han de venir, 23 en los escritos paulinos lo que hace 
es comunicar la vida y poder del Cristo resucitado a su pueblo. Para Pa¬ 
blo, al igual que para Lucas y Juan, la edad que sigue a la partida de Jesus 
de la Tierra es la edad del Espiritu, pero para Pablo, la edad del Espiritu 
sustituye a la de la ley. La ley significa esclavitud, mientras que el Espiritu 
trae libertad: “La letra (codigo escrito) mata, pero el Espiritu vivifica” (2 
Corintios 3:6). 

Gracias a la venida del Espiritu, el pueblo de Dios que se encontraba 
antes en su infancia, restringido por las directrices de la ley, ha llegado 
ahora a su mayoria de edad: “Si sois guiados por el Espiritu -dice Pa¬ 
blo-, no estais bajo la ley” (Galatas 5:18), ya que la guia del Espiritu no 
es una fuerza restrictiva, sino liberadora: “Todos los que son guiados por 
el Espiritu de Dios, estos son hijos de Dios” (Romanos 8:14). Por ebo se 
le llama el “Espiritu de adopcion” (Romanos 8:15), el Espiritu que les ca¬ 
pacita para reclamar y disfrutar su condition de hijos adultos de Dios, an- 
ticipando la plena manifestacion de su “adopcion como hijos” que tendra 
lugar el dia de la resurrection: aquella “plena manifestacion de los hijos de 
Dios” que todo el universo creado espera con impaciencia. En aquel dia, 
dice Pablo, la creation sera libertada “de la esclavitud de corruption, a la 
libertad gloriosa de los hijos de Dios” (Romanos 8:21). Pero aun los hijos 


19 Hechos 2:43; 4:8, 31; 5:32 (cf. Juan 15:26 y ss.) etc. 

20 Hechos 11:28; 13:1 y ss.: 20:23, 21:4, 10 y ss. 

21 Hechos 15:28. 

22 Hechos 13:4; 16:6-10. 

23 Juan 14:26; 16:12-15. 



248 I Came y Espiritu 


de Dios que ahora son ninos 24 estan aqui y ahora jubilosos por esta liber- 
tad que disfrutan mediante el poder del Espiritu Santo que mora en ellos. 
Por este mismo poder del Espiritu pueden dirigirse a Dios con confianza 
y espontaneidad, como a un Padre: “Sino que habeis recibido el espiri¬ 
tu de adopcion, por el cual clamamos: jAbba, Padre! El Espiritu mismo 
da testimonio a nuestro espiritu, de que somos hijos de Dios” (Romanos 
8:15-16). De hecho, es uno y el mismo Espiritu quien capacita a los cre- 
yentes para llamar “Padre” a Dios y “Senor” a Jesus (cf. 1 Corintios 12:3). 
Pero la palabra distintiva que uso Jesus para “Padre” fue “Abba” (cf. Mar¬ 
cos 14:36); el hecho de que los cristianos -aun los que hablaban en grie- 
go- se apropiaran de esta forma semitica y la usaran en sus devociones, 
es una muestra de que el Espiritu que Dios envio a sus corazones, no era 
solo el “Espiritu de adopcion” sino “el Espiritu de su Hijo” (Galatas 4:6), 
el Espiritu que moraba en Jesus mismo y le transmitia el poder. 

Para Pablo, estar “en el Espiritu” es lo opuesto a estar “en la car- 
ne”. Segun el, todos los creyentes estan “en el Espiritu”: “Mas vosotros 
no vivis segun la carne, sino segun el Espiritu -les dice a los cristianos 
de Roma-, si es que el Espiritu de Dios mora en vosotros. Y si alguno 
no tiene el Espiritu de Cristo, no es de el” (Romanos 8:9). Las dos frases 
siguientes comienzan con clausulas condicionales: “Pero si Cristo esta en 
vosotros...” (Romanos 8:10), y tambien: “Y si el Espiritu de aquel que le- 
vanto de los muertos a Jesus mora en vosotros...” (Romanos 8:11). Segun 
parece, entonces, en lo que respecta a quien mora en el creyente, no hay 
diferencia entre el Espiritu y el Cristo resucitado, aunque esto no signi- 
fica que Pablo identifique de manera absoluta al Cristo resucitado con 
el Espiritu: existe entre ellos una equivalencia dinamica, 25 y al tiempo, 
sin embargo, se distingue entre ambos. El Espiritu transmite a los cre¬ 
yentes la vida de Cristo (lo cual puede ser una razon mas para llamarle 
el Espiritu de Cristo) y, al hacerlo les comunica tambien la certeza de 
que ellos, a su vez, reviviran en la semejanza de la resurreccion de Cristo: 
la certeza de que “el que levanto de los muertos a Cristo Jesus vivificara 
tambien vuestros cuerpos mortales por su Espiritu que mora en vosotros” 
(Romanos 8:11). Esta es una de las ideas mas caracteristicamente pauli- 
nas acerca del Espiritu; es la razon por la que Pablo describe al Espiritu 


24 Las versiones inglesas de este pasaje establecen una distincion entre “son” (“hijo adulto”) y “child” 
(“hijo pequeno”) que, de hecho, es fiel al texto griego donde tambien se usan dos palabras distintas: 
“uios” (“hijo maduro”) y “teknos” (“nifio”, “hijo pequeno”); lamentablemente, las versiones en 
Castellano no permiten notar esta diferenciacion. Este dato es importante para la comprension de las 
explicaciones del autor (nota del traductor). 

25 Cf. 1 Corintios 15:45: “El postrer Adan (i. e. Cristo tras la resurreccion)[fue hecho] espiritu 
vivificante” (con el comentario de E. Kasemann citado anteriormente, pagina 122, Nota 26). 
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como “las primicias” de la vida de resurrection (Romanos 8:23), el “sello” 
y “garanti'a” -el arrhabon o pago inicial- de la herencia de gloria a la que 
seremos despues conducidos (2 Corintios 1:22; 5:5; Efesios 1:13-14). 26 
El Espi'ritu, no solo aplica la obra salvi'fica de Cristo a las vidas de los 
creyentes, sino que tambien les capacita para apropiarse de los beneficios 
de la edad venidera y disfrutarlos por adelantado. 

Por consiguiente, en lo que respecta al presente, viven en esperanza, pero 
la suya es una esperanza cierta y segura -ya que descansa en el Cristo vivo 
que mora con ellos como su “esperanza y gloria” personal (Colosenses 1:27)-, 
y que se sostiene por el poder del Espi'ritu. Al mismo tiempo, el Espi'ritu les 
ayuda a orar, interpretando sus aspiraciones mas profiindas, aun aquellas que 
no pueden ser expresadas, y presentandoselas a Dios en un ministerio inter- 
cesor. 27 Obra para que todo ayude al bien de quienes aman a Dios, 28 capaci- 
tandoles para vivir como es digno de los hijos de Dios al libraries de la ley del 
pecado y de la muerte que domina a los hijos de “este siglo”. 29 

El Espi'ritu es el agente santificador en la vida de los creyentes: libra 
una lucha constante contra la came, pero es mucho mas poderoso que la 
carne, y tiene la capacidad de dejar fuera de action a la carne de manera 
progresiva en las vidas de quienes se rinden a su control. Los creyentes 
“mirando a cara descubierta, como en un espejo la gloria del Senor” son 
transformados de un estado de gloria a otro, en la misma imagen; y esto 
lo hace “el Senor [que] es el Espi'ritu” (2 Corintios 3:17-18). 30 Esta re¬ 
production de la imagen de Cristo en las vidas de los creyentes es la obra 
mas agradable del Espi'ritu, y representa la preparation para aquel di'a en 
que se manifestara Cristo: su verdadera vida; di'a en que tambien ellos “se- 
ran manifestados con El en gloria” (Colosenses 3:4) al llevar la imagen 
“del hombre celestial” en su perfection (1 Corintios 15:49). 

El ministerio del Espi'ritu no esta limitado a las vidas individuates 
de los creyentes: al unirles a Cristo, les une tambien el uno al otro. La 


26 La fuerza practicamente intercambiable de los terminos “sello” y “garantfa” (gr. “arrahbon”) tal 
como se usan en relacion con el Esplritu se hace especialmente evidente en 2 Corintios 1:22 y 
Efesios 1:13,14. El termino griego arrhabon se deriva de una palabra del argot mercantil fenicio, que 
en hebreo aparece como 1 erabon . Puede que no sea mas que una coincidencia pero, en cualquier caso, 
es muy interesante notar que en la primera ocasion en que aparece ‘erabon en el texto hebreo con el 
significado de “prenda” o “garantia” acerca del pago de una deuda, el “sello” del deudor (heb. Hotam) 
constituyo una parte muy importante de la prenda (Genesis 38:18-25). 

27 Romanos 8:26-27. 

28 Romanos 8:28; ver pagina 323, Nota 22. 

29 Romanos 8:2. 

30 Vease pagina 141. 
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concepcion de Pablo de la iglesia como cuerpo de Cristo esta inseparable- 
mente vinculada a la doctrina del Espiritu: “Porque por un solo Espiritu 
fuimos todos bautizados en un cuerpo, sean judios o griegos, sean esclavos 
o libres; y a todos se nos dio a beber de un mismo Espiritu” (1 Corin- 
tios 12:13). En la narrativa del libro de los Hechos, la promesa de Juan 
el Bautista de que Aquel que habia de venir les bautizaria con el Espiritu 
Santo, se considera como habiendose cumplido en el dia de Pentecostes; 
de hecho, en favor de esto se cita la autoridad del Cristo resucitado (He¬ 
chos 1:5; 11:16). El relato del libro de los Hechos resalta la “unidad” que 
experimento la iglesia a partir de Pentecostes (cf. Hechos 2:44 y 4:32), y 
lo hace de un modo que parece preparar el camino para la ensenanza de 
Pablo; sin embargo, es el apostol quien dara peculiar expresion a la idea 
de que todos los creyentes, sin importar cual sea su raza o posicion social, 
estan unidos en una vida comun como miembros de un cuerpo, que tiene 
al Espiritu como fuente y principio de su existencia colectiva, y su vinculo 
de union, cuerpo donde cada miembro desarrolla aquella funcion para la 
cual el Espiritu, que imparte y sostiene la vida, le ha capacitado. “Pero a 
cada uno le es dada la manifestation del Espiritu para provecho [del cuer¬ 
po]” (1 Corintios 12:7). 31 Sin embargo, para Pablo, la funcion primordial 
del Espiritu que mora en la comunidad de fe al igual que en el creyente 
individual, es la reproduction de la semejanza de Cristo en su pueblo has- 
ta que todo el cuerpo llegue “a la medida de la estatura de la plenitud de 
Cristo” (Efesios 4:13). 32 


31 Cf. Romanos 12:4-8. Pablo expresa, en ocasiones, esta union colectiva, no en terminos de un 
cuerpo sino de un templo; cf. 1 Corintios 3:16 (“<;No sabeis que sois templo de Dios, y que el 
Espiritu de Dios mora en vosotros?”). Mientras que la metafora del cuerpo parece ser original de 
Pablo, la del templo tiene antecedentes previos. La comunidad de Qumran, por ejemplo, se veia a si 
misma como un templo vivo en el cual los miembros comunes constituian el lugar santo y el consejo 
especial el lugar santisimo (1 QS 8, 11. 5-6). (Pablo usa tambien la imagen del templo aplicada 
al creyente individual, como en 1 Corintios 6:19, “<:0 ignorais que vuestro cuerpo es templo del 
Espiritu Santo, el cual esta en vosotros...?” 

32 Hay una gran riqueza de material exegetico en los articulos de E. Schweitzer en TDNT:pneuma 
(vi [1968], pags. 332-455), sarx and soma (vii 1971, pags. 98-151, 1024-1094). Ver tambien A. 
Sand, der Begrijf “Sarx” in den paulinischen Hauptbriefen (Regensburg, 1967); M. E. Isaacs, The 
Concept of Spirit (Londres, 1967). J. D. G. Dunn presenta una exposicion especialmente fiel de la 
doctrina del Espiritu de Pablo en Jesus and the Spirit (Londres 1975), pags. 97-114,199-342. 



CAPITULO XX 
De Antioquia a Filipos 


1. Pablo y Silas se dirigen a Asia Menor 

Cuando Pablo partio de nuevo desde Antioquia hacia Asia Menor 
lo hizo, no con Bernabe, sino con otro companero. Segun el relato de Lu¬ 
cas, existia alguna forma de acuerdo entre ellos para visitar nuevamente 
las iglesias que habian establecido juntos en su viaje anterior, pero el plan 
quedo frustrado por no poder alcanzar un acuerdo acerca de si Juan Mar¬ 
cos debia o no acompanarles en esta ocasion. Pablo entendi'a que aquel 
les habia fallado durante el viaje anterior cuando les abandono en Perge y 
regreso a casa; Bernabe consideraba que habia que darle otra oportunidad. 
Puesto que no se ponian de acuerdo, se separaron: Bernabe tomo a Mar¬ 
cos y regreso a Chipre; 1 dadas las circunstancias esto fue probablemente lo 
mejor que podia suceder: bajo la atencion de su pariente, Marcos desarro- 
116 cualidades insospechadas de caracter y para el servicio, hasta el punto 
que Pablo mismo expresaria su valoracion de la presencia y ayuda de Mar¬ 
cos en una etapa posterior. 2 

No obstante, aunque no hubiera tenido lugar el desacuerdo, es de 
dudar que Pablo y Bernabe hubieran seguido disfrutando de su trabajo 
de equipo del mismo modo que antes. La antigua confianza que existia 
entre ellos se vio seguramente danada en aquella ocasion de la que Pa¬ 
blo dice que “aun Bernabe” siguio el ejemplo de Pedro al apartarse de 
la compania de los cristianos gentiles de Antioquia. 3 Desde entonces, la 
relacion entre ellos no podia ser la misma que antes: la atmosfera habia 


1 Hechos 15:36-39. 

2 Colosenses 4:10; cf. Filemon 24; 2 Timoteo 4:11. 

3 Galatas 2:13. 
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quedado un tanto enrarecida. Cuando Pablo tiene ocasion de referirse a 
Bernabe despues de este incidente, lo hace con el mismo antiguo afecto; 4 
sin embargo, parece evidente que ha tenido lugar un cambio. 

En lugar de Bernabe, Pablo escoge a un nuevo companero de viajes: 
se trata de Silas o Silvano, un miembro de la iglesia de Jerusalem La pri- 
mera ocasion en que este aparece en el texto, lo hace como uno de los dos 
mensajeros que envi'an los lideres de Jerusalem para llevar a Antioquia la 
carta con el decreto apostolico. 5 Esto, en si mismo, parece sugerir que era 
probablemente bien visto entre los creyentes gentiles. Pablo habria teni¬ 
do la oportunidad de conocerle y comprobar que ambos tern'an espiritus 
afines. Ciertamente, tener como companero a un creyente de Jerusalem, 
tendria tambien sus ventajas “diplomaticas”: si alguien esperaba poner a 
Pablo en evidencia al preguntarle que se dijo o hizo en Jerusalen, aqui ha- 
bi'a alguien de esa ciudad que podia responder con informacion de pri- 
mera mano. Ademas, si como implica la narrativa de los Hechos, Silas 
era ciudadano romano como Pablo, 6 este no se encontraria en situaciones 
comprometidas cuando estuviera en condiciones de reclamar para si privi- 
legios civiles que, en otro caso, su companero no podria compartir. Puede 
que los dos nombres de Silas: Silas y Silvano, guarden la misma relacion 
entre si que Saulo y Pablo: el primero seria el nombre judio de familia y el 
ultimo el cognomen romano. 7 

Pablo y Silas partieron, pues, con la bendicion de la iglesia de An¬ 
tioquia, dirigiendose primero hacia el norte, pasando quiza por Alejandria 
de Siria (la moderna Iskenderun), para girar luego al oeste hacia Cilicia, 
probablemente por el camino que pasaba por Mopsuestia, Adana y Tar- 
so. No se sabe cuantas de las ciudades por las que pasaron habian sido ya 
evangelizadas por este tiempo pero, en cualquier caso, fueron dejando co- 
pias de la carta de Jerusalen por todas las comunidades de cristianos que 
encontraron a su paso. La carta estaba dirigida a los hermanos gentiles de 
Siria, Cilicia y Antioquia, y en ella se nombraba a Silas como uno de los 
hermanos elegidos para entregarla en las iglesias; 8 es evidente que siguio 
cumpliendo con esta responsabilidad hasta que abandono Cilicia junto 


4 Cf. 1 Corintios 9:6. 

5 Hechos 15:22, 32-33. 

6 Cf. Hechos 16:37. 

7 Cf. 1 Tesalonicenses 1:1; 2 Tesalonicenses 1:1; 2 Corintios 1:19. 

8 Hechos 15:27. 
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con Pablo. 9 Desde Tarso se volvieron hacia el norte y cruzaron la cordi¬ 
llera de Tauro por los pasos de Cilicia entrando en Capadocia. Dirigien- 
dose ahora hacia el este, tomaron un camino romano que les introdujo 
en el territorio del rey Antioco, aliado de Roma, y de este modo llegaron 
a Derbe, el punto mas oriental que alcanzaron Pablo y Bernabe cuando 
atravesaron el sur de Galacia en sentido contrario. 10 


2. Timoteo se une al grupo misionero 

En Derbe y Listra, Pablo pudo saludar a amigos y convertidos, y en 
esta ultima ciudad renovo su relacion con un joven, cuya trayectoria que- 
daria desde entonces estrechamente vinculada a la suya. Nos referimos 
a Timoteo, hijo de un matrimonio mixto. Su madre era judia y le habia 
educado en la fe judaica; 11 sin embargo, su padre era griego y, por ello, no 
fue circuncidado. Timoteo se habia convertido probablemente cuando Pa¬ 
blo y Bernabe visitaron Listra, y ahora los cristianos mas maduros de esta 
ciudad asi como los de Iconio hablaban con entusiasmo de su prometedor 
desarrollo espiritual. Un joven con tales dones y cualidades podria conver- 
tirse en un perfecto aprendiz junto a Pablo, si estuviera dispuesto a aban- 
donar cualquier otra ambicion para acompanar al apostol en su ministerio 
apostolico. Timoteo se sintio tan atraido hacia Pablo que dio por buena 
la perdida de todo lo demas para poder, de este modo, acompanar como 
edecan a un hombre de tal calibre. En las epistolas pastorales hay claros 
atisbos de que algunas declaraciones profeticas de aquellos dias marcaron 
claramente este camino como la voluntad de Dios para Timoteo, y que 
estas fueron confirmadas mediante una capacitacion espiritual especial 
que este recibio al mismo tiempo. 12 

Hay abundante evidencia de que Pablo aprecio de todo corazon la 
abnegada devocion con que Timoteo le apoyo y sirvio durante el resto de 
su vida. Asi es como habia de el algunos anos mas tarde cuando se pro¬ 
pone enviarle como representante suyo a la iglesia de Filipos (Filipenses 
2:19-22): 


9 En Hechos 16:4 se implica que el contenido de la carta se comunico tambien a las iglesias de 
Galacia del sur; ver, sin embargo, el trabajo de A. S. Geyser, “Paul, The Apostolic Decree and The 
Liberals in Corinth”, en Studia Paulina in Honorem J. De Zwaan , ed. J. N. Sevenster y W. C. Van 
Unnik (Haarlem, 1953) p. 124 y ss., donde se argumenta a favor de la eliminacion de este versfculo. 

10 Vease pags. 201s. 

11 En 2 Timoteo 1:5 se dice que su nombre era Eunice. 

12 Cf. 1 Timoteo 4:14; 2 Timoteo 1:6. 
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Pues a ninguno tengo del mismo animo, y que tan sinceramente se in- 
terese por vosotros. Porque todos buscan lo suyo propio, no lo que es 
de Cristo Jesus. Pero ya conoceis los meritos de el, que como hijo a 
padre ha servido conmigo en el evangelio. 

Pablo sabla que Timoteo era de temperamento ti'mido por natura- 
leza; por ejemplo, cuando le envi'a en representation suya a la alborotada 
iglesia de Corinto, ha de pedir a sus amigos que no le subestimen y que 
procuren que se sienta comodo y no intimidado (1 Corintios 16:10-11). 
Sin embargo, Pablo le tenia absoluta confianza para confiarle misiones 
delicadas y de gran responsabilidad: sabla que Timoteo no le dejaria mal. 

Pero para que Timoteo pudiera servirle en estas cosas del modo 
mas efectivo, Pablo decidio que este tenia que circuncidarse. Las palabras 
de Lucas en el sentido de que “tomandole, le circuncido por causa de los 
judlos que habla en aquellos lugares [Listra y alrededores]; porque todos 
sablan que su padre era griego” (Hechos 16:3), son ciertamente extranas, 
pero no tan diflciles de creer como en ocasiones se ha pretendido. 13 Tal 
accion por parte del autor de la eplstola a los Galatas es evidentemente 
sorprendente (al margen de cual sea nuestra posicion acerca de la fecha 
de la eplstola); sin embargo, no hay razon alguna para atribuir a Pablo 
una incoherencia que sus colaboradores mas cercanos estuvieron lejos de 
ver en esta accion suya. Timoteo no era un cristiano gentil en el mis¬ 
mo sentido que lo era Tito. Tanto por nacimiento (su madre era judla), 
como tambien por la educacion religiosa que recibio, Timoteo era judlo 
en todos los sentidos; hay que reconocer que solo le faltaba someterse al 
rito externo de la circuncision. Los gentiles de la zona probablemente le 
consideraban como judlo, sin embargo, a ojos de los judlos no podia ser 
considerado de este modo hasta tanto no fuera circuncidado. En el mar- 
co social de aquel tiempo y lugar no era ni una cosa ni la otra, y Pablo re- 
solvio regularizar su situacion circuncidandole. Ahora estaria legitimado 
ante los judlos y compartirla la misma posicion de Pablo como cristiano 
judlo. Determinar si Pablo fue sabio o no al tomar esta decision, es algo 
que solo podrlamos hacer de tener un conocimiento mas detallado de las 
circunstancias del que disponemos; sin embargo, la accion en si no era 
inconsistente con los principios de Pablo. Aun en su eplstola a los Ga¬ 
latas, insiste dos veces en que ni la circuncision ni la incircuncision son 


13 La declaracion de Lucas acerca de la circuncision de Timoteo justo tras el decreto de Jerusalen 
en Hechos 15:22-29 es realmente sorprendente; tanto es asi, que no podria haberla hecho sin tener 
razones muy solidas para ello. 
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importantes en si mismas (Galatas 5:6; 6:15); 14 solo cuando un hombre 
se somete a la circuncision como obligacion legal “esta obligado a guar- 
dar toda la ley” (5:3). En esta misma epi'stola, se da tambien por sentado 
que Pablo estaba siendo acusado de no mantener siempre la misma b'nea 
rigida respecto a la circuncision que predico a los Galatas. <;Que significa 
su pregunta retorica: “Y yo, hermanos, si aun predico la circuncision, <;por 
que padezco persecucion todavi'a?” sino que algunos habi'an dicho a los 
Galatas que Pablo no se habia mostrado siempre tan contrario a la cir¬ 
cuncision como lo era con ellos? 15 

Cuando se trata de considerar las acciones de Pablo, a menudo hay 
que establecer una distincion entre una coherencia de orden mas bajo y 
otra mas elevada. La coherencia mas elevada la encontramos en relacion 
con su defensa de un Evangelio sin ley, en pro de lo cual puede sacri- 
ficarse, por asi decirlo, la coherencia de orden mas bajo. Si alguien tan 
completamente emancipado del legalismo como Pablo, desea llevar a 
cabo un acto ritual que fuera en si eticamente indiferente, pero necesario 
para un objetivo correcto, sin duda lo realizaria, no por obligacion sino 
libremente. Si la conveniencia indica que alguien que es judi'o en todo 
menos en la circuncision -probablemente porque su padre griego no lo 
permitio cuando era un nino- se circuncide para ser mas util en el Evan¬ 
gelio, Pablo le circuncidaria; bajo tales circunstancias, la circuncision no 
seria mas que una intervencion quinirgica de poca importancia llevada 
a cabo para un proposito practico. Es natural que muchas personas del 
tiempo de Pablo no advirtieran la diferencia entre hacer tales cosas vo- 
luntariamente y llevarlas a cabo por un sentido religioso del deber, y por 
ello acusaron a Pablo de inconsistencia. 16 Sin embargo, igual que existe 
una manera correcta de hacerse “a todos de todo” -por usar la propia ex- 
presion de Pablo (1 Corintios 9:22)-, existe tambien un modo incorrecto 
de aplicar este principio. 17 


14 Cf. 1 Corintios 7:19 (“La circuncision nada es, y la incircuncision nada es, sino el guardar los 
mandamientos de Dios”) donde J. W. Drane (con dudosa contundencia) ve en la clausula “sino” 
el ejemplo de una actitud mas positiva de Pablo hacia la ley en 1 Corintios que en Galatas {Paul: 
Libertine or Legalist? [Londres, 1975], p. 65). Lo que Pablo quiere decir aqui es que ser o no 
circunciso es algo irrelevante en terminos de hacer la voluntad de Dios. 

15 Esto podrfa ser una referencia a la labor misionera de Pablo antes de ser cristiano, cuando, por 
supuesto, habia insistido en la circuncision de los proselitos del paganismo (ver pagina 119). 

16 Cf. R. W. Emerson: “La meta de las mentes pequenas es una coherencia necia, adorada por pequenos 
hombres de estado, filosofos y teologos” (“Essays on Self-Reliance”, en Essays , Lectures and Orations 
[Londres, 1848], p. 30). Ver tambien F. J. Foakes Jackson, Life of St. Paul (Londres, 1927) p. 15. 

17 Cf. H. Chadwick, “All Things to all Men”, NTS 1 (1954-55), pags. 261 y ss. 
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Si estamos en lo cierto acerca de la fecha y destinatarios de la epi's- 
tola a los Galatas, entonces las iglesias de Listra e Iconio -especialmente 
interesadas en Timoteo- habrian recibido la carta tan solo unos meses an¬ 
tes. <;C6mo habrian considerado el hecho de que Pablo hubiera circunci- 
dado a Timoteo con tanta rapidez, y ello tras escribirles sobre la circunci¬ 
sion en los terminos que lo habia hecho? Parece del todo imposible que 
la circuncision de Timoteo se hubiera mantenido en secreto. Quiza Pablo 
no llevo a cabo tal accion tan solo “por causa de los judi'os que habia en 
aquellos lugares”, como nos dice Lucas en Hechos 16:3; puede que sir- 
viera tambien para los cristianos gentiles de la zona como la perfecta de- 
mostracion de la diferencia entre la circuncision como acto de obediencia 
legal -llevada a cabo por personas que, como ellos, no tenian tal obliga- 
cion-, y la circuncision adoptada en casos excepcionales, como un recurso 
conveniente y neutral en lo religioso. De ser asi, <jhabrian tornado en serio 
la leccion? 


3. El llamado a Macedonia 

El plan original de Pablo consistia en seguir el camino del oeste has- 
ta Efeso , tras haber visitado a sus convertidos en Galacia del sur. Quiza 
habia pensado ya en esta ciudad como base de operaciones desde la cual 
evangelizar la gran provincia de Asia. Pero este plan no habria de ponerse 
en marcha todavia. Segun Lucas, cuando el y sus dos companeros (Silas y 
Timoteo) atravesaron “Frigia y la provincia de Galacia, les fue prohibido 
por el Espiritu Santo hablar la palabra en Asia” (Hechos 16:6). Este len- 
guaje implica que les habian sido dadas estas instrucciones negativas, me- 
diante algun mensaje profetico -quiza uno de los que oyeron en Listra-, 18 
sin que, por otra parte, se les indicara de manera positiva donde tenian 
que ir. Una posibilidad era tomar direction norte e ir a Bitinia, la provin¬ 
cia noroccidental de Asia Menor, donde se encontraban las ciudades de 
Nicea y Nicomedia. 

Si la prohibition de entrar en Asia les fue dada en Listra, tenian que 
seguir en cualquier caso hasta Iconio. Si por este tiempo pensaban en di- 
rigirse a Bitinia podian, o bien dejar de lado Antioquia de Pisidia y tomar 
el camino hacia la parte septentrional de Frigia Paroreios (territorio al 
norte y sur de las montanas de Sultandagi), o podian tambien seguir has¬ 
ta Antioquia de Pisidia (lo cual probablemente hicieron, pensando en la 
iglesia recientemente establecida en aquella ciudad) para llegar desde alii a 


18 Vease pagina 253. 
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la Frigia septentrional cruzando las montanas de Sultandagi; en cualquie- 
ra de los dos casos, llegarian a Philomelium, (la moderna Aksehir). 

;Pero que quiere decir Lucas con “Frigia y la provincia de Galacia”, 
frase que parece significar “la region que pertenece tanto a Frigia como a 
Galacia”? Casi con toda seguridad se refiere a la parte de Frigia que perte- 
neci'a a la provincia romana de Galacia, region en la que estaban Iconio y 
Antioquia de Pisidia: 19 la Frigia galata, como podriamos llamarla (aunque 
no hay evidencia directa de que este fuera su nombre oficial). 20 Cualquier 
otra interpretacion de la frase plantea numerosos problemas, en especial 
las que suponen una visita por este tiempo a alguna de las ciudades etni- 
camente galatas de la provincia del norte (Pessinus, Ancyra y Tavium). 

Dejando Philomelium al noroeste, se habrian introducido de inme- 
diato en la parte frigia de Asia, llegando a su debido tiempo al impor- 
tante cruce de caminos de Dorylaeum. Al norte estaba situada la frontera 
de Bitinia; al oeste, Misia, el territorio noroccidental de la provincia de 
Asia. Pero cuando iban a cruzar en direccion a Bitinia, “el Espi'ritu no se 
lo permitio” (Hechos 16:7). Esto podria indicar que se produjo una nuevo 
oraculo profetico, sin embargo, existe un ligero cambio en la terminologi'a 
respecto a la ocasion anterior que podria apuntar a otro metodo de gui'a, 
quiza un sentido interior de inhibicion. Ahora tern'an ante si un unico ca- 
mino: puesto que no podian tomar el camino del norte hacia Bitinia, an- 
duvieron hacia el oeste, bordearon el territorio de Misia y arribaron a la 
ciudad de Alejandria Troas (la moderna Kestambol) en la costa Egea. 21 

Alejandria Troas estaba ubicada en el emplazamiento de la antigua 
ciudad griega de Sigeia. Fue fundada con el nombre de Antigonia Troas 
por Antigono, el sucesor de Alejandro, y despues de el y con el nombre de 
Alejandria Troas, por Lisimaco, rey de Tracia (300 aC.); la ciudad tenia el 
status de ciudad libre. En el Nuevo Testamento se le llama sencillamen- 
te Troas, nombre que describe tambien al distrito adyacente de la Troade 
(denominado segun la antigua ciudad de Troya). Julio Cesar jugo con la 


19 Cf. W. M. Calder , “The Boundary of Galatic Phrygia”, MAMA vii (Manchester, 1956) pags. ix 
y ss. 

20 Vease F. F. Bruce, “Galatian Problems: 2. North or South Galatians?” BJRL 52 (1969-70), 
pags. 246-258. Algo similar a lo que ocurre con la Frigia galata es lo referente al Ponto galata 
(distinguiendolo del Ponto Polemoniacus) en CIL iii 6818 como una de las regiones sobre las que 
ejercfa control el legado galata. 

21 De Eski Estambul (antiguo Estambul). Cf. C. J. Hemer, “Alejandria Troas” Tyndale Bulletin 
26 (1975), pags. 79-112, donde se dice que Troas era el punto nodal de lo que mas adelante se 
convertiria en un sofisticado sistema de rutas internacionales” (p. 91). Ver tambien W. Leaf, Strabo 
on the Troad (Cambridge, 1923) p. 238; J. M. Cook, The Troad (Oxford, 1973), pags. 16 y ss. 
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idea de convertirla en su capital imperial, 22 idea que tres siglos y medio 
mas tarde retomaria Constantino que, sin embargo, se decidio finalmen- 
te por una ciudad en la orilla europea de los estrechos mares que en esta 
zona separan Europa de Asia. Augusto demostro su valoracion de la im- 
portancia de Troas al establecer en ella una colonia romana. 

Algunos anos mas tarde hubo una iglesia en Troas. 23 No sabemos si 
fue fundada durante este tiempo o en alguna ocasion posterior. Sin em¬ 
bargo, cuando Pablo y sus colaboradores llegaron a la ciudad ocurrieron 
dos cosas: se les unio un cuarto companero, y se les dio finalmente una 
clara gui'a acerca de cual habia de ser su proximo destino. 

El cuarto companero es el que seria autor del libro de los Hechos 
o, si se quiere establecer una distincion mas precisa, el autor del diario 
de viaje incorporado en la narrativa de los Hechos. 24 Su incorporacion al 
grupo se indica de la manera mas discreta: mediante un repentino cambio 
en el relato de la tercera a la primera persona del plural, del “ellos” al “no- 
sotros”. En el libro de los Hechos existen tres secciones en que la historia 
se narra en primera persona del plural y, es curioso e interesante que en 
cada una de las tres se relata un viaje por mar. 25 

La gui'a precisa le llego a Pablo en la forma de una vision nocturna: 
“Un varon macedonio estaba en pie, rogandole y diciendo: Pasa a Mace¬ 
donia y ayudanos” (Hechos 16:9). No hay necesidad de preguntarse, como 
algunos autores, como supo Pablo que aquel hombre era macedonio: su 
invitacion “Pasa a Macedonia y ayudanos” fue suficiente. Pablo conto su 
vision a los demas y “en seguida -dice el narrador- procuramos partir para 
Macedonia, dando por cierto que Dios nos llamaba para que les anuncia- 
semos el Evangelio” (Hechos 16:10). 


4. El Evangelio llega a Filipos 

El primer pasaje que pudieron conseguir hacia Macedonia, les llevo 
en un par de di'as hasta Neapolis (la moderna Kavala), puerto maritimo de 


22 Cf. Suetonio, Vida de Julio Cesar 79.3 (la “Alejandrfa” que se menciona allf junto a “Ilium” [Troya] 
es, naturalmente, Alejandria Troas). 

23 Cf. Hechos 20:5-12. 

24 En mi opinion ambos son la misma persona. Contrastar con las palabras de C. K. Barrett: “Se 
mire como se mire, es muy improbable que Lucas (nombre con el que me refiero al autor de la obra 
completa) conociera a Pablo personalmente” (“Acts and the Pauline Corpus”, Expository Times 88 
[1976-77], p. 4). 

25 Hechos 16:10-17; 20:5—21:18; 27:1-28. Cada una de las tres secciones acaba con una afirmacion 
en la que se distingue a Pablo del narrador y del resto de sus companeros. 
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Filipos. La embarcacion hizo escala durante una noche en la montanosa 
isla de Samotracia. Obviamente, el viento les era favorable ya que algu- 
nos de ellos hicieron el mismo trayecto en direccion contraria unos siete u 
ocho anos mas tarde y les llevo cinco di'as. 26 

En Neapolis, la Via Egnatia -gran calzada militar romana que uni'a 
el Adriatico con el Egeo y el Bosforo- llegaba al mar. Siguiendo esta cal¬ 
zada durante unos 16 kilometres (diez millas) en direccion noroeste lle- 
garon a Filipos. Esta ciudad llevaba el nombre de Felipe II de Macedonia 
(padre de Alejandro Magno) que la establecio en el 356 aC. en la ubica- 
cion del antiguo asentamiento de Krenides. Lucas la describe como “una 
ciudad del primer distrito de Macedonia” 27 (en referencia a la division de 
Macedonia en cuatro distritos en el 167 aC. por Lucius Aemilius Pau- 
llus, su conquistador romano); Lucas anade que era una colonia romana 
(Hechos 16:12). Aunque varias de las ciudades que se mencionan en el 
Nuevo Testamento eran de hecho colonias romanas, Filipos es la unica 
designada como tal por algun escritor del Nuevo Testamento; parece ser 
que Lucas tenia un interes especial en Filipos. 28 Se convirtio en colonia 
romana en el 42 aC. tras la batalla de Filipos en la cual Antonio y Octa¬ 
vio (mas tarde Augusto), herederos politicos de Julio Cesar, derrotaron al 
partido liderado por Bruto y Casio, los principales asesinos de Cesar. Los 
vencedores establecieron un cierto numero de soldados veteranos y pusie- 
ron por nombre a la ciudad Colonia Victrix Filippensium. Doce anos mas 
tarde, Octavio (que por aquel tiempo podia contar con Antonio como 
aliado aunque mas tarde se convertiria en su rival) establecio en Filipos a 
un grupo de seguidores de Antonio, y dio un nuevo nombre a la colonia 
segun el suyo: Colonia Iulia Filipensis (a la cual se incorporo el titulo de 
Augusta cuando el mismo fue designado Augusto en el 27 aC.). 

No parece haber habido en Filipos sinagoga alguna, probable- 
mente porque no habia en la ciudad ninguna comunidad judia digna de 
mencion. Para que una sinagoga pudiera ser constituida correctamente 


26 Hechos 20:6 (ver pagina 331). 

27 Este texto solo aparece en algunos codices latinos y en dos versiones europeas basadas en las 
latinas. Asume el termino protes (que concuerda con meridos , “distrito” “division”) en lugar de la 
lectura prote (en concordancia con polls “ciudad”) asumida mayoritariamente. Asi, correctamente, 
E. Haenchen, The Acts of the Apostles, E. T. Oxford, (1971) p. 494; tambien, con mas cautela, H. 
Conzelmann, Die Apostelgeschichte (Tubinga, 1963) p. 91. 

28 La primera seccion en primera persona del plural acaba en Filipos (16:17), la segunda comienza 
en esta ciudad (20:6). Una inferencia sencilla podria ser que el narrador paso el periodo intermedio 
en Filipos y que, posiblemente, se le confio la contribucion de los cristianos de esta ciudad al fondo 
para paliar el hambre de la iglesia de Jerusalen (ver pagina 330). 
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se requeria un minyan o quorum de diez judi'os varones. 29 Sin embargo y 
en ausencia de una sinagoga, habi'a fuera de los muros de la ciudad, junto 
al rio Gangites, un lugar no oficial de adoracion donde algunas mujeres 
-temerosas de Dios y posiblemente algunas judi'as- se reum'an los saba- 
dos y di'as santos para recitar las oraciones y acciones de gracias segun lo 
prescrito por las sinagogas. 30 Los cuatro misioneros hallaron este lugar de 
reunion un sabado por la manana al poco de haber llegado a Filipos, y 
se sentaron y hablaron con las mujeres comunicandoles las buenas nuevas 
que trai'an. La dirigente de este grupo era Lidia, una mujer temerosa de 
Dios de la ciudad de Tiatira en la provincia de Asia; Lidia era vendedora 
de un tinte de purpura procedente de la rai'z de la rubia, gracias al cual 
su region de origen disfrutaba de gran fama desde los di'as de Homero. 31 
Puesto que en Tiatira habi'a una colonia judi'a, es probable que fuera alii 
donde se convirtiera en temerosa de Dios. Cuando escucho el Evangelio, 
se convencio de su verdad y se bautizo con toda su casa. 32 Acto seguido, 
insistio en que los misioneros fueran sus huespedes durante el tiempo res- 
tante de su estancia en Filipos. 

Esto puede motivarnos a inquirir acerca de como se sostem'an nor- 
malmente los misioneros cuando no disfrutaban de una hospitalidad 
como la de Lidia. En lo que respecta a Pablo no hay duda de la respuesta: 
cuando era necesario se sostem'a a si mismo y a sus companeros haciendo 
tiendas. 33 Muchos rabinos desarrollaban algun tipo de oficio para poder 
asi impartir su ensenanza sin cobrar. 34 Pablo mantuvo escrupulosamente 
esta tradicion como predicador cristiano en parte como una cuestion de 
principios, en parte como ejemplo para sus convertidos, y en parte, tam- 
bien, para no dar a sus criticos ocasion de decir que los motivos de su 
ministerio eran de indole materialista. Sin embargo, cuando se le ofrecia 
hospitalidad de un modo espontaneo, como fue el caso de Lidia, la acep- 
taba de buen grado: rechazarla hubiera sido descortes. 


29 Cf. Rabino Halafta en Pirqe Abot 3. 7. Una practica similar se observaba en la comunidad de 
Qumran (IQS 6, 1.3) y entre los esenios (Josefo, BJ ii. 146). 

30 La lectura bizantina enomizeto proseuxe einai (comparese la Autorized Version “donde se 
acostumbraba a hacer las oraciones”) bien podria ser la original en contraste con los codices 
tempranos que en apariencia parecen intentos de enmendar una antigua corrupcion. 

31 Cf. Homero, La Iliada iv. 141 y ss., “como cuando algunas mujeres maeonias [de la region de 
Lidia] o carias tinen marfil con purpura”. Lidia significa “la mujer procedente de la region de Lidia”; 
puede que no fuera su nombre verdadero. 

32 Probablemente no se refiera solo al nucleo de su familia (no se sabe si estaba o no casada) sino a 
un grupo que incluia a sus esclavos y otros empleados asi como a sus parientes. 

33 Vease pagina 342. 

34 Vease pagina 126, Junto con la nota 32. 
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El relato de Lucas acerca de la estancia de Pablo en Filipos ilustra 
algunos aspectos de la vida en una colonia romana del mundo griego, con 
sus ciudadanos orgullosos de ser romanos, y dos magistrados colegiados 
presumiendo de su designacion honoraria como “pretores”, 3S que al igual 
que los consules en la misma ciudad de Roma, eran ayudados por los lic- 
tores. Los lictores (o alguaciles) llevaban como insignia de su oficio los 
haces (fasces) de varas y hachas que denotaban la autoridad de los ma¬ 
gistrados a quienes Servian. 36 Los dos pretores filipenses y sus lictores ha- 
cen su aparicion en el incidente de la muchacha esclava adivinadora. Esta 
muchacha esclava practicaba la adivinacion mediante un “espiritu de pi- 
tonisa”, una burda imitacion, cabe suponer, del espiritu que poseia a las 
profetisas pitias de Delfos, de modo que pasaba por ser la portavoz de 
Apolo. 37 Pablo mando salir al espiritu que capacitaba a la muchacha para 
adivinar al persistir esta en pregonar a gran voz, tras el y sus compane- 
ros, testimonios no solicitados por las calles de la ciudad. Por supuesto, 
sus propietarios se sintieron indignados por tal violacion de sus derechos 
de propiedad, y acusaron a Pablo y a Silas ante los pretores de ser judios 
itinerantes que alborotaban aquella ciudad romana con su propaganda in- 
oportuna e ilegal. 38 Pablo y Silas no solo eran los lideres del grupo sino 
tambien judios de pies a cabeza y ademas, probablemente, lo parecian 
(Timoteo era medio gentil y Lucas lo era por completo); eran por tanto 
blancos perfectos de la aversion antisemita. Sin pararse a inquirir respec- 
to a los fundamentos de tal acusacion, los pretores ordenaron que los dos 
fueran azotados (con las varas de los lictores) y encerrados por una noche: 
al dia siguiente serian expulsados de Filipos. Pero cuando los lictores lle- 
garon a la prision por la manana para custodiarlos y expulsarlos se encon- 
traron con una protesta (protesta que pudo haber sido presentada el dia 
anterior pero, de haber sido asi, no habia sido escuchada o habia pasado 
inadvertida en medio del alboroto reinante). “Somos ciudadanos roma¬ 
nos” decian Pablo y Silas; “y se nos ha azotado publicamente sin sentencia 


35 Su titulo oficial era el de duo viris (“duunviros” o “dos hombres”) pero, al igual que los duunviros 
de la colonia de Capua, “deseaban ser llamados pretores” (Ciceron, De lege agraria , ii 93). 

36 En griego se llama a los lictores rabdujoi , literalmente “los que llevan las varas” (como en Hechos 
16:35). 

37 Su adivinacion parece haber sido una forma de ventrilocuismo, solo que el ventrilocuo 
(iengastrimnzos ), normalmente, controlaba conscientemente sus palabras mientras que la 
muchacha no. 

38 La proselitizacion de los ciudadanos romanos, aunque no estaba formalmente prohibida, si 
era oficialmente desaconsejada; sin embargo se practicaba ampliamente . Ver A. D. Momigliano, 
Claudius , the Emperor and his Achievement (Oxford, 1934), pags. 29 y ss. ; A. N. Sherwin-White, 
Roman Society and Roman Law in the New Testament (Oxford, 1963), pags. 78 y ss. 
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judicial” 39 A los provincianos corrientes podia tratarseles sumariamente, 
pero los ciudadanos romanos tenian sus derechos legates y podian ape- 
lar a una autoridad mas alta si tales derechos habian sido vulnerados. Los 
pretores se habian desplazado en persona para pedirles disculpas, pero aun 
asi les pidieron que siguieran su camino: la responsabilidad de proteger a 
dos ciudadanos romanos impopulares era mas de lo que estaban dispues- 
tos a asumir. 

Pablo, Silas y Timoteo siguieron su camino, pero para el tiempo de 
su partida habian ya congregado en Filipos una iglesia joven y promete- 
dora. Los ultimos convertidos que hicieron antes de abandonar la ciudad 
fueron el carcelero y su familia. Lucas parece haber sido dejado en Filipos; 
desaparece en este punto de la narrativa de los Hechos para reaparecer 
unos anos mas tarde en la misma ciudad de Filipos. 40 Si la carta a los Fi- 
lipenses (al menos la parte mas relevante de ella) se escribio durante este 
intervalo, 41 Lucas bien podria ser el “companero fiel” a quien Pablo encar- 
ga que ayude a Evodia y Sintique a “que sean de un mismo sentir en el 
Senor”, porque estas dos mujeres, dice, “combatieron juntamente conmigo 
en el evangelio, con Clemente tambien y los demas colaboradores mios” 
(Filipenses 4:2 y ss.). Para nosotros, Evodia, Sintique y Clemente no son 
mas que nombres, pero es obvio que Pablo daba gran valor a la amistad y 
colaboracion en la obra de muchos de sus convertidos de Filipos. 

Elios, por su parte, mantuvieron un calido afecto para con el apostol, 
que demostraron mandandole ofrendas personales de tiempo en tiempo. 
No es que Pablo estuviera especialmente avido de recibir tales dadivas de 
parte de sus convertidos, pero la generosidad de sus amigos filipenses era 
tan unanime y espontanea, que no podia hacer otra cosa que aceptarla en 
el mismo espiritu en que le era ofrecida, considerandola la expresion ex¬ 
terna de su fe y amor y, por tanto, no solo una donacion para el mismo, 
sino tambien una ofrenda aceptable a Dios. 42 


39 Hechos 16:36. 

40 Es decir, si Lucas es el autor de las secciones en primera persona del plural (ver p. 209). 

41 Vease pags. 352 y 455. 

42 Cf. Filipenses 4:10 y ss. 



CAPITULO XXI 

El cristianismo en Tesalonica 


1. De Filipos a Tesalonica 

Desde Filipos, Pablo, Silas y Timoteo se dirigieron hacia el oeste 
cuarta suroeste por la via Egnatia atravesando Anfipolis de Estrimon (ca¬ 
pital del primer distrito de Macedonia) y Apolonia, y llegaron a Tesaloni¬ 
ca que distaba unos 150 kilometros (90 millas) de Filipos. 

La ciudad y el puerto de Tesalonica estaban cerca de la antigua ciu- 
dad de Thermi que dio su nombre al antiguo golfo Thermico, (hoy 11a- 
mado golfo de Salonica) situado en la seccion occidental de la peninsula 
Calcidica. Fue fundada alia por el 350 aC. por Casandro, rey de Mace¬ 
donia que le puso el nombre de su esposa Tesalonica, hija de Felipe II 
y medio hermana de Alejandro Magno. Sus primeros residentes fueron 
los antiguos habitantes de Thermi y de otros veinticinco pueblos y aldeas 
de la zona, a quienes Casandro obligo a establecerse en la recien funda¬ 
da ciudad. Cuando los romanos dividieron Macedonia en cuatro distritos 
en el 167 aC., Tesalonica se convirtio en la capital del segundo distrito, 
y cuando Macedonia devino provincia en el 146 aC., Tesalonica fue su 
sede provincial. A partir del 42 aC., disfruto del status de ciudad libre, 
siendo gobernada por sus propios politarcas. (Este parece haber sido un 
titulo peculiar de los principales magistrados de las ciudades macedonias; 
el termino no aparece en ningun otro registro literario griego aparte del 
libro de los Hechos 17:6 donde se aplica a los principales magistrados de 
Tesalonica, pero esta atestiguado abundantemente por inscripciones de 
este periodo en relacion con esta y otras ciudades macedonias.) 1 La via 
Egnatia atravesaba la ciudad de noroeste a sureste, y parte de una avenida 
que sigue su mismo trazado lleva, aun hoy, el mismo nombre. 


1 Cf. E. D. Burton, “The Politarchs ”, American Journal of Theology 2 (1898), pags. 598 y ss. 
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En la ciudad mas grande de Macedonia habi'a, por supuesto, una co- 
munidad judi'a con su sinagoga. Fue, por tanto, a la sinagoga donde se di- 
rigieron Pablo y sus dos companeros, y durante tres sabados consecutivos 
Pablo expuso las Escrituras a la congregacion, demostrando que estas se 
habi'an cumplido en Jesus. Algunos miembros de la congregacion creye- 
ron: Jason, hospedador de los tres misioneros durante su estancia en Tesa¬ 
lonica, era probablemente uno de ellos. (Jason era, por supuesto, un nom- 
bre tipicamente griego, pero durante el periodo helem'stico fue adoptado 
por muchos judi'os cuyo nombre hebreo era Josue o Jeshua.) 2 Aristarco era 
evidentemente otro 3 y tambien Segundo pudo haber sido otro mas. 4 Al¬ 
gunos temerosos de Dios siguieron a Pablo, entre los cuales estaban las 
esposas de algunos de los principales ciudadanos de Tesalonica. 5 

Cuando dejaron de ser bien recibidos en la sinagoga, los misioneros 
siguieron su actividad evangelizadora entre los paganos de Tesalonica, y 
al tiempo de abandonar la ciudad, probablemente, la comunidad cristiana 
que habi'an congregado estaba formada principalmente por antiguos pa¬ 
ganos. Esta es la conclusion que frecuentemente se colige de las palabras 
que Pablo dirige a la congregacion no mucho despues, en 1 Tesalonicen- 
ses 1:9: “y como os convertisteis de los l'dolos a Dios, para servir al Dios 
vivo y verdadero”. 

Pero con el correr del tiempo, los misioneros se encontraron en pro- 
blemas. Los principales dirigentes podi'an tolerar que sus esposas asistie- 
ran a la sinagoga -tal asistencia, de hecho, estaba de moda entre las da- 
mas de buena familia en muchas ciudades del imperio romano y aun en 
Roma-, pero no cabe duda que verian con otros ojos la relacion de sus es¬ 
posas con un extrano grupo de entusiastas que -como a ellos les pareci'a- 
habi'an sido hipnotizados por aquellos extranjeros que habi'an llegado a la 
ciudad venidos quien sabe de donde, y que -de ello estaban seguros- no 
trai'an ninguna buena intencion. Lo que buscaban era su dinero, o quiza 
algo peor aun. Es evidente que estas eran algunas de las cosas que se de- 
ci'an, a juzgar por las palabras de Pablo en 1 Tesalonicenses 2:3-12, donde 
apela a los recuerdos de sus convertidos acerca de el y sus colaboradores, 
como evidencia de que su predication no procedio de “error ni impureza, 


2 Cf. en un periodo mas temprano a Jason, hijo de Simon II y ultimo de los sumos sacerdotes de 
Jerusalen de la familia de Sadoc (c. 174-171 AC.). 

3 Cf. Hechos 19:29; 20:4; 27:2; Colosenses 4:10 (donde queda claro que era un cristiano de 
origen judio). 

4 Cf. Hechos 20:4. 

5 El texto occidental de Hechos 17:4 incluye especfficamente entre los convertidos a “no pocas 
esposas de dirigentes”. 
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ni fue por engano...” ni procuraron con palabras lisonjeras encubrir “avari- 
cia”. A1 contrario -sigue diciendo- “trabajando de noche y de di'a, para no 
ser gravosos a ninguno de vosotros, os predicamos el evangelio de Dios”; 
y les llama a dar fe de que su comportamiento entre ellos fue “santo, justo 
e irreprensible”: una conducta con la que, ciertamente, pretendi'an de ma- 
nera consciente servirles como ejemplo de la forma de vida cristiana. 


2. La aeusacion de subversion 

Las autoridades de la sinagoga, por su parte, se “llenaron de celos” 
por haber perdido a hombres y mujeres distinguidos, y no les fue dificil 
traducir su resentimiento en accion, dirigiendo la sospecha de los magis- 
trados contra los forasteros. Con la ayuda de un grupo de ociosos reclu- 
tados en la plaza del mercado o agora, organizaron un disturbio. Los agi- 
tadores esperaban encontrar a los forasteros y arrastrarles a los tribunales; 
sin embargo, no pudiendo hallarles, se contentaron con hacer lo propio 
con Jason, el anfitrion de los extranjeros, y algunos otros convertidos. La 
aeusacion que presentaron contra ellos fue muy grave; sin duda, mucho 
mas seria de lo que sugiere la traduccion tradicional de este texto: “Estos 
que trastornan el mundo entero tambien han venido aca” (Hechos 17:6). 
Estas palabras se han suavizado mucho por su frecuente repetition; han 
sido a menudo utilizadas por predicadores -especialmente quiza predica- 
dores jovenes- que se las han aplicado a si mismos. Sin embargo, las pa¬ 
labras implican una actividad subversiva o sediciosa: “Estos que trastornan 
el mundo entero tambien han venido aca; a los cuales Jason ha recibido; 
y todos estos contravienen los decretos de Cesar, diciendo que hay otro 
emperador, Jesus”. 6 

Hay que situar esta aeusacion en el contexto del desasosiego genera- 
lizado que existi'a en las comunidades judi'as por todo el imperio romano. 
Los activistas para la liberation del pueblo judi'o 7 eran especialmente di- 
namicos en Judea durante el principado de Claudio, y resultaba poco me- 
nos que imposible restringir su actividad dentro de los limites de aquella 
provincia. Entre los judi'os de la dispersion, el fermento de un mesianismo 
militante estaba en activa efervescencia, y los custodios de la ley y el orden 


6 El mismo termino griego basileus y se usa tanto para rey (rex en latfn) como para emperador 
(imperator en latin); puesto que aquf Jesus se contrapone a Cesar, el sentido aquf es el de “emperador 
rival” (como en Juan 19:15, donde en respuesta a la sarcastica pregunta de Pilatos: “A vuestro 
basileus he de crucificar”, el sumo sacerdote responde: “No tenemos mas basileus que a Cesar”. 

7 Usamos esta expresion porque es un eufemismo a menudo aceptado para describir a quienes 
podria calificarse mas directamente de “terroristas”. 
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en las provincias y ciudades imperiales no eran excesivamente proclives a 
distinguir entre tal mesianismo y el de Pablo y sus colegas. Particularmen- 
te en Roma, habi'a habido problemas de esta indole recientemente, has- 
ta el punto que el emperador Claudio habi'a expulsado de la capital a la 
comunidad judia. 8 A1 comienzo de su mandato, habi'a enviado una carta 
muy dura a los ciudadanos de Alejandria, ciudad en la que poco antes de 
estos sucesos se desarrollaron feroces y sanguinarios enfrentamientos en¬ 
tre las comunidades griega y judia. En un parrafo dirigido especialmente a 
la comunidad judia, el emperador enuncio la siguiente admonicion: 

No deis cobijo ni inviteis a los judios que llegan a Alejandria por mar 
desde Siria o, desde el Nilo, de otras partes de Egipto. Si lo haceis, ello 
me hara sospechar de vosotros y a ellos les castigare severamente por 
fomentar el desastre por todo el mundo. 9 

Los judios inmigrantes a los que se refiere estaban siendo probable- 
mente invitados por sus paisanos de Alejandria con el fin de aumentar sus 
efectivos, y poder asi hacer frente a sus vecinos griegos ante el supuesto 
de futuros ataques por su parte. Sin embargo, “Siria” incluiria en este caso 
Judea, y algunos de los inmigrantes ilegales podrian haber sido militan- 
tes mesianicos como los que perturbaban la paz imperial por todas partes; 
esta seria la razon de las palabras de Claudio cuando habla de aquellos 
que fomentan “el desastre por todo el mundo” (y resulta que el termino 
griego que se traduce por mundo, oikoumene, en la carta del emperador, 
es el mismo que se utiliza en la acusacion contra Pablo y sus amigos en 
Hechos 17:6). 

Pablo tenia especial interes en inculcar el respeto hacia la ley y el 
orden imperiales, pero no se puede negar que, con frecuencia, su llega- 
da a una ciudad era el preludio de alborotos y, especialmente, que Jesus 
-a quien el proclamaba como Soberano Senor- habi'a sido ejecutado por 
sentencia de un tribunal romano bajo la acusacion de autodenominarse 
rey de los judios. La terminologia de la acusacion presentada contra el 
ante los politarcas de Tesalonica fue cuidadosamente escogida. 

En relacion con los decretos de Cesar que, segun se alegaba, el y sus 
companeros estaban desacatando, puede que estos se entendieran de un modo 
general o muy amplio, o quiza en referenda a ciertos decretos especificos, lo 


8 Cf. Hechos 18:2; ver pags. 226 y 370 

9 Cf. H. I Bell, Jews and Christians in Egypt (Londres 1924), pags. 1 y ss. Para editio princeps. 
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cual parece mas convincente. 10 El demos o cuerpo civil de Tesalonica, ante 
el cual los alborotadores hubieran deseado llevar a Pablo y sus compane- 
ros, junto con los politarcas, ante quienes habian presentado sus quejas, 
podi'an haber prestado un juramento, como se sabe que hicieron otras ciu- 
dades del imperio, que les obligaba a la obediencia al emperador; tal ju¬ 
ramento les habria conferido poderes, y puede que incluso les obligara a 
aceptar necesariamente la acusacion que les era presentada. Ademas, en 
la predication de Pablo en Tesalonica parece haber habido un marcado 
elemento de prediccion. Sus convertidos tesalonicenses que se convirtie- 
ron al Dios vivo y verdadero, habian aprendido tambien -dice el texto- “a 
esperar de los cielos a su Hijo... a Jesus, quien nos libra de la ira venide- 
ra” (1 Tesalonicenses 1:10), y parece que ademas les enseno algo acerca 
del modo en que se desarrollarian los acontecimientos del mundo hasta 
la parousia de Jesus. 11 Las predicciones eran algo que un emperador tras 
otro habian reprobado puesto que estas podi'an usarse facilmente como 
arma politica. En el ano 11 dC., Augusto habia promulgado un decreto 
que prohibia las predicciones; 12 este decreto fue reafirmado con la pena de 
muerte por Tiberio en el 16 dC. 13 Y para colmo de males, la prediccion 
de Pablo giraba en torno a la persona de alguien que habia sido propuesto 
como rival del emperador de Roma. 


3. La apresurada partida de Pablo 

El hecho de que los politarcas no se dejaran llevar por el curso de los 
acontecimientos al oir tan graves acusaciones dice mucho en su favor. Pen- 
saron que la tension de la situation podia aliviarse imponiendo una fianza 
a Jason que garantizara el buen comportamiento de los misioneros -mas 
concretamente el de Pablo-, lo cual condujo a su pronta salida de Tesa¬ 
lonica que se llevo a cabo de manera encubierta. Pablo se mostro reticen- 
te a abandonar la ciudad, pero se vio atado por la action de sus amigos, 
quienes, por su parte, tenian pocas opciones al respecto. El apostol sentia 
que la consolidation de la iglesia que acababa de establecer junto con sus 
colaboradores requeria mas guia y ensenanza; por otra parte, se pregunta- 
ba como se desarrollarian las cosas tras los disturbios y su forzada partida. 
Era evidente que sus miembros iban a ser sometidos a una cierta medida 


10 Cf. E. Judge, “The Decrees of Caesar at Tessalonica”, Reformed Theological Review 30, (1971), 
pags. 1-7. 

11 Vease pagina 272 ss. 

12 Dio Casio, History lvi. 25. 5-6. 

13 Ibid. lvii. 15. 8. 
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de persecution. Podemos imaginarnos lo que los dirigentes de la ciudad 
dirian ahora a aquellas esposas que se hubieran vinculado con este nuevo 
grupo: “;Hay que ver que tunantes, estos propagandistas judi'os! Vienen 
aqui y os encandilan para que abandoned la sinagoga y les sigais a ellos, 
pero cuando las cosas se ponen feas, jponen tierra por medio y os dejan 
a vosotros que apechugueis con las consecuencias!” Pablo sabi'a bien que 
sus convertidos iban a verse expuestos a esta clase de escarnio, y en algu- 
nos casos a algo mas que escarnio; por ello, intento regresar a Tesalonica 
en un par de ocasiones pero sus esfuerzos fueron obstaculizados: “Satanas 
nos estorbo”, dice en 1 Tesalonicenses 2:18. 

Si preguntaramos como podemos saber cuales de estos obstaculos 
eran signos de la gui'a divina -como los del camino de Troas- y cuales 
eran evidencias de la obstaculizacion satanica, como los que acabamos de 
mencionar, la respuesta apostolica seria probablemente que, aquellos que 
coadyuvaran al progreso del Evangelio y al bienestar de las iglesias per- 
teneci'an a la primera categoria, y los que resultaran en el detrimento de 
estas causas, a la segunda. En ocasiones podia reconocerse, con seguridad 
-al menos de manera retrospectiva-, que una visitation de Satanas era al 
tiempo un medio que Dios utilizaba directa o indirectamente para el pro¬ 
greso de sus propositos, como en el caso del “aguijon en la came” que si- 
guio a su arrebatamiento en extasis al paraiso. 14 Sin embargo, sea que el 
estorbo satanico fuera en esta ocasion una enfermedad 15 o la continuation 
de las circunstancias politicas que motivaron su partida de Tesalonica, no 
parece que Pablo percibiera en esta ocasion una utilization de tales cir¬ 
cunstancias de parte de Dios para sus propositos; al menos es evidente 
que no era asi al tiempo de escribir la epistola en que aparecen estas pa- 
labras, la que ha llegado hasta nosotros como Primera de Tesalonicenses. 


4. La correspondencia tesalonicense 

En el Nuevo Testamento hay dos epistolas dirigidas a “la iglesia de 
los tesalonicenses en Dios Padre y en el Senor Jesucristo”; la relation en- 
tre ambas no es un asunto facil de determinar. Existe una considerable 
coincidencia de temas entre las dos, pero, en general, el tratamiento de 
los temas comunes es mas completo en 1 de Tesalonicenses. Aparte de un 
parrafo casi apocaliptico (2 Tesalonicenses 2:1-12), 16 2 Tesalonicenses ha 


14 Cf. 2 Corintios 12:7 (vease p. 170). 

15 Cf. T. W. Manson, Studies in The Gospels and Epistles (Manchester 1962), p. 271. 

16 Vease pagina 272. 



La correspondencia tesalonicense I 269 


sido considerada por muchos lectores como un eco apagado de 1 Tesalo- 
nicenses, y ha habido, por tanto, una tendencia a rechazarla como espurea, 
especialmente entre los eruditos alemanes; sin embargo, es dificil enten- 
der que proposito podria, presuntamente, perseguirse con tal falsification. 
Se ha sugerido tambien que 1 Tesalonicenses se dirigio a los cristianos 
de Tesalonica de origen gentil, mientras que 2 Tesalonicenses fue envia- 
da a los de origen judi'o; 17 otra sugerencia que se ha presentado es que 
el encabezamiento de ambas cartas donde se nombra a “Pablo, Silvano y 
Timoteo” como coautores, 18 indica que mas de uno de ellos tomo parte 
en la correspondencia. Sin embargo, no hay nada en ninguna de las dos 
cartas que indique diferencia en el destino, y la idea de que una iglesia 
establecida por Pablo incluyera una section judi'a y otra gentil es muy im¬ 
probable si consideramos los antecedentes. “Os conjuro por el Senor -dice 
Pablo-, que esta carta se lea a todos los santos hermanos”. Es evidente 
que la carta se redacto para toda la iglesia. Por otra parte, el “yo” eliptico 
que representa el sujeto de esta oration gramatical, no puede distinguirse 
del “yo Pablo” que encontramos en 1 Tesalonicenses 2:18; cuando toma- 
mos en consideration tambien las palabras de 2 Tesalonicenses 3:17: “La 
salutation es de mi propia mano, de Pablo, que es el signo en toda carta 
mi'a; asi escribo”, la conclusion natural es que, al margen de quien fuera el 
amanuense, Pablo asumio personalmente la responsabilidad del contenido 
de ambas cartas. 

Otra posibilidad que se ha planteado es que 2 Tesalonicenses fuera la 
mas temprana de ambas epi'stolas. 19 El orden traditional de las cartas no 
implica nada respecto a su datacion: la disposition de las epi'stolas en el 
corpus paulino se basa fundamentalmente en un orden de extension des- 
cendente. Un argumento a favor de considerar 2 Tesalonicenses como un 
escrito mas temprano es que, en ella, se describe a sus receptores como 
sufriendo persecution en aquel momento (2:14), mientras que en 1 Tesa¬ 
lonicenses 1:6 y 2:14, tal persecution se menciona en tiempo preterito. 

Los amigos tesalonicenses de Pablo le pusieron a salvo llevandole du¬ 
rante la noche a Berea, ciudad situada a unos 100 kilometros al oeste cuar- 
ta suroeste de Tesalonica; desde alb' fue escoltado hasta Atenas donde se 


17 Cf. K. Lake, The Earlier Epistles of Saint Paul (Londres, 1914), pags. 83 y ss., siguiendo a H. 
Harnack, “Das Problem des zweiten Thessalonichersbriefs”, Sitzungsberichte der koniglichen 
preussischen Akademie der Wissenschaften , 1910, pags. 562-563. 

18 Cf. F. C. Burkitt, Christian Beginnings (Londres 1924), pags. 128 y ss. 

19 Cf. J. Weiss, Earliest Christianity , E. T., i (Nueva York, 1959) pags. 289 y ss.; T. W. Manson, 
Studies in the Gospels and Epistles , pags. 268 y ss.; R. G. Gregson, “A Solution to the Problems of the 
Thessalonians Epistles”, Evangelical Quarterly 38 (1966) pags. 76 y ss. 
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reencontro con Silas y Timoteo a quienes envio inmediatamente de nuevo 
a Macedonia: a Timoteo a Tesalonica y a Silas probablemente a Filipos. 
Cuando volvieron a reencontrase, Pablo se habia trasladado de Atenas a 
Corinto. 20 Si a Timoteo le fue confiada 2 Tesalonicenses para que la en- 
tregara a la iglesia de Tesalonica, entonces 1 Tesalonicenses habria sido 
escrita en respuesta a las noticias que este dio a Pablo en Corinto, respon- 
diendo a preguntas que los Tesalonicenses habrian planteado durante la 
visita de Timoteo, algunas de las cuales habrian sido a su vez suscitadas 
por la carta que habian recibido de manos de Timoteo. 

Las noticias que Timoteo trajo de Tesalonica aliviaron y alegraron a 
Pablo en gran manera. Lejos de desanimarse o desilusionarse por los recien- 
tes acontecimientos, los nuevos cristianos de Tesalonica habian comenzado 
por propia iniciativa a propagar el Evangelio, “de tal manera” -les escribio 
Pablo en la carta que escribio en Corinto al oir el informe de Timoteo- 
“que habeis sido ejemplo a todos los de Macedonia y de Acaya que han 
creido” (1 Tesalonicenses 1:7). Habian tenido que soportar persecuciones de 
distintos grados -algunas de poca monta y otras graves-, pero ello no habia 
apagado su entusiasmo: “Porque partiendo de vosotros ha sido divulgada la 
palabra del Senor, no solo en Macedonia y Acaya, sino que tambien en todo 
lugar vuestra fe en Dios se ha extendido, de modo que nosotros no tenemos 
necesidad de hablar nada” (1 Tesalonicenses 1:8). 

Aun asi, el informe de Timoteo indicaba que habia algunos asuntos 
en los que la iglesia necesitaba una ensenanza mas explicita de la que Pa¬ 
blo habia sido capaz de dar antes de su precipitada marcha. Habia que re- 
cordarles la importancia de la pureza sexual, asi como la inviolabilidad del 
vinculo matrimonial, una leccion que para los convertidos del paganismo 
griego era, a menudo, algo dificil de aprender. 21 La excitacion escatologica 
que habia afectado aun a los creyentes gentiles estaba produciendo exce- 
sos tales como la aversion a seguir con el trabajo diario: <;Por que preocu- 
parse por tales cosas, si el presente orden de cosas iba a ser muy pronto 
derogado? Pablo hubo de recordarles su propio ejemplo e instarles a llevar 
a cabo su propio trabajo ganandose asi el sustento; de no ser asi se conver- 
tirian en parasitos y perderian el respeto de los no creyentes. 22 

Sus inacabadas lecciones acerca de la parousia dieron lugar a otra 
preocupacion. Algunos de ellos ya habian muerto: <;Les serian negadas a 


20 Cf. 1 Tesalonicenses 3:1-2, Hechos 17:14-15; 18:5. K. Lake hace una interesante sugerencia 
respecto a la relacion entre ambos relatos en : The Earlier Epistles of Saint Paul, p. 74. 

21 Cf. 1 Tesalonicenses 4:3-8. 

22 Cf. 1 Tesalonicenses 4:9-12; 2 Tesalonicenses 3:6-12. 
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estos las bendiciones que iban a disfrutar quienes estuvieran vivos duran¬ 
te la parousia? De ningun modo, dice Pablo; lejos de estar en desventaja 
ellos tendrian preferencia, porque al sonar de la trompeta de la parousia 
“los muertos en Cristo resucitaran primero” (1 Tesalonicenses 4:16). 23 La 
expectativa de la parousia no debia ser una excusa para la ociosidad, sino 
mayor razon para la vigilancia y la sobriedad, porque “el dia del Senor” 
-dice el apostol haciendose eco de las palabras de Jesus- “vendra como 
ladron en la noche” (1 Tesalonicenses 5:2). 24 


5. El dia del Senor y el hombre de pecado 

El parrafo casi apocaliptico al que nos hemos referido anteriormente 
dice, por otra parte, que el dia del Senor sera anticipado por ciertas se- 
nales. Se ha pensado que esto implica un contradiction tan marcada que 
elimina toda posibilidad de que ambos pasajes procedan del mismo au- 
tor. 25 Sin embargo, es digno de mention que las mismas aparentes con- 
tradicciones se presentan en algunos relatos de los evangelios acerca de 
la ensenanza de Jesus respecto a la venida del Hijo del Hombre: mientras 
en Lucas 17:22-37 26 se dice que vendra tan subitamente como un relam- 
pago, como el diluvio en los dias de Noe, o como la tormenta de fuego y 
azufre que destruyo Sodoma y las ciudades vecinas, en Marcos 13:5-32 
se dice que sera precedida por una proclamation del Evangelio de alcan- 
ce mundial, y por un tiempo de tribulation sin precedentes. No obstan¬ 
te, este ultimo pasaje es seguido por un llamado a mantenerse vigilantes 
y alertas, “porque no sabeis cuando sera el tiempo” (Marcos 13:33-37), y 
el primero concluye con el proverbio: “Donde estuviere el cuerpo, alii se 
juntaran tambien las aguilas” (Lucas 17:37), 27 que es lo mismo que decir 
que donde haya una situation merecedora de juicio, alii este caera. Es de 
suponer que aquellos que tern'an perception espiritual se darian cuenta de 


23 Vease pagina 359. 

24 Vease p.131 Nota 39. Es incierto si la “palabra del Senor” a que se refiere Pablo, file pronunciada 
por el Jesus historico, o por un profeta en su nombre; ver p. 96 Nota 26. 

25 Asi, en primer lugar J. E. C. Schmidt en una sucesion de obras: Philologisch-exegetische Clams uber 
das Neue Testament , i. 2 (Giessen, 1798); Bibliothek fur Kritik Exegese des Neue Testaments (Hadamar 
1801), pags. 385 y ss.; Einleitung in das Neue Testament (Giessen, 1804), pags. 256 y ss. 

26 Posiblemente un pasaje de la fiiente “Q^ combinado en Mateo 24:4-44 con su paralelo en Marcos 
(Marcos 13:5-37). 

27 Cf. Mateo 24:28. Si el dicho es proverbial se esperaria una referenda a los buitres; puede que 
hayan sido sustituidos aqui por las aguilas en referenda a los estandartes romanos ( aquilae ). Cuando 
las tropas romanas irrumpieron en el area del templo en el 70 dC., los vencedores izaron sus ensenas 
en el area sagrada opuesta a la puerta oriental y les ofrecieron sacrificios (Josefo, BJ vi. 316). 
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que tal situation era algo inminente y se prepararian para el juicio que se 
acercaba. El hecho es que en las formas mas tempranas de la tradition 
del Evangelio que han podido establecerse, estas dos hebras -lo impre- 
visto que demanda vigilancia y la signification de los eventos anteriores- 
estan entretejidas, de modo que no es de sorprender que lo esten tam- 
bien en la ensenanza de Pablo. Si 2 Tesalonicenses fue escrita antes que 
1 Tesalonicenses, la afirmacion de que el di'a del Senor no vendria hasta 
que ciertos eventos se hubieran producido, podria haber estimulado la 
preocupacion de los cristianos de Tesalonica acerca de los muchos de en- 
tre ellos que habrian muerto antes de que llegara tal di'a. Por otra parte, 
si 1 Tesalonicenses se hubiera escrito primero, pudo haber dado, ininten- 
cionadamente, argumentos a los que sostem'an que, siendo tan inminente 
la venida del Senor, no tenia sentido hacer planes ni trabajar durante el 
corto intervalo que quedaba; quiza por ello, para hacer frente a tan mal- 
sano argumento, Pablo dijo: “No cabe duda que la parousia es inminente, 
pero no tanto como para esto: ciertas cosas han de suceder primero” (2 
Tesalonicenses 2:3-7): 

No vendra sin que antes venga la apostasia, y se manifieste el hom- 
bre de pecado, el hijo de perdition, el cual se opone y se levanta 
contra todo lo que se llama Dios o es objeto de culto; tanto que se 
sienta en el templo de Dios como Dios, haciendose pasar por Dios. 

<;No os acordais que cuando yo estaba todavia con vosotros, os decia 
esto? Y ahora vosotros sabeis lo que lo detiene, a fin de que a su de- 
bido tiempo se manifieste. Porque ya esta en action el misterio de la 
iniquidad; solo que hay quien al presente lo detiene, hasta que el a 
su vez sea quitado de en medio. Y entonces se manifestara aquel ini- 
cuo, a quien el Senor matara con el espiritu de su boca, y destruira 
con el resplandor de su venida; 

Pocos pasajes del Nuevo Testamento ofrecen tal variedad de interpre- 
taciones como este; sin embargo, en su contexto historico, su significado es 
bastante claro. Las imagenes verbales son las de la expectativa del Anticris- 
to. 28 Tras la figura del Anticiristo -el rival de Dios y su pueblo en los ulti- 
mos tiempos- esta el primigenio dragon del caos, 29 pero en el periodo he- 
lenistico esta figura habia cobrado una forma mas personal con el intento 
de Antioco Epifanes de abolir la adoration del Dios verdadero y sustituirla 


28 El termino antixristos aparece en el Nuevo Testamento solo en las epistolas juaninas (1 Juan 2:18, 
22; 4:3 y 2 Juan 7), la idea en si era, sin embargo, bastante familiar. Cf. F. F. Bruce, The Epistles of 
John (Londres, 1970), pags. 64 y ss. 

29 Comparese el apocaliptico dragon de las siete cabezas ( Apocalipsis 12:3 y ss.) y su agente, la 
bestia de las siete cabezas, i.e. el imperio romano (Apocalipsis 11:7; 13:1 y ss.; 17:3 y ss.). 
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por la de la deidad pagana de la cual el mismo pretendi'a ser la manifesta¬ 
tion terrenal, y como tal era aclamado. En las visiones de Daniel, Anti'oco 
es el rey que “se engrandecera sobre todo dios” (Daniel 11:36), y la osten¬ 
tation pagana que instala en el templo se describe en un juego de palabras 
burlesco como “la abominacion desoladora” (Daniel 11:31, etc.). 30 Tras 
una profanation de tres anos, el templo fue purificado y restaurado a su 
funcion original; sin embargo, el caracter y la action de Anti'oco ofrecie- 
ron un precedente para esperar al Anticristo del futuro. 

En el ano 40 dC., durante un breve periodo, parecio como si el es- 
perado Anticristo hubiera aparecido. El emperador Gayo, que se tomaba 
muy en serio su “divinidad”, se sintio profundamente herido por lo que 
considero una conducta insultante de parte de los judi'os de Jamnia, en 
la Palestina occidental, para con un altar establecido en su honor por sus 
conciudadanos griegos, y dio ordenes de que su estatua fuera erigida en 
el templo de Jerusalem Se ordeno al legado de Siria que se ocupara del 
asunto y que llevara dos legiones de apoyo a Jerusalen por si acaso hubie¬ 
ra una insurrection. Con tal medida, Judea y el mundo judi'o en general 
se consternaron: aquello era insufrible; y se armaron de valor para resistir 
hasta la muerte a tan insultante decreto. 31 

Los cristianos judi'os estaban igual de preocupados que sus compa- 
triotas judi'os. Algunos de ellos recordaron algunas palabras de Jesus que 
pareci'an haber sido pronunciadas en directa referencia a aquella crisis. 
Hablando de di'as convulsos por venir que anticiparian la destruction del 
templo y la desolation de Jerusalen, Jesus advirtio a sus seguidores de Ju¬ 
dea que huyeran “a los montes” cuando vieran “la abominacion desoladora 
puesta donde no debe estar” (Marcos 13:14). 32 (El hecho de que el ter- 
mino “abominacion”, aunque expresado en griego mediante un sustanti- 
vo de genero neutro, haya de interpretarse como algo personal se deduce 
de la anomala forma masculina [en griego] del participio “puesta” que la 
califica). 33 Bien pudiera ser que en aquel tiempo, estas palabras de Jesus, 


30 Cf. 1 Macabeos 1:54 el Zeus del Olimpo, cuyo culto fue establecido en Jerusalen hacia finales del 
167 aC., file equiparado a la deidad siria Baal Shamen (“senor del cielo”; Ba'al Shamaim en hebreo), 
cuyo nombre fue parodiado por los hebreos como siqqus m somem (“la abominacion desoladora”). Cf. 
E. Nestle, “Zu Daniel, 2: Der Greuel der Verwustung”, ZAW 4 (1884), p. 248. 

31 Cf. Filon, Embassy to Gains 203y ss.; Josefo, BJ ii. 184 y ss.; Ant. xviii. 261 y ss. 

32 No esta claro si habria que relacionar estos eventos con el oraculo que menciona Eusebio y que 
los miembros de la iglesia de Jerusalen recibieron antes del estallido de la guerra en el 66 dC., 
pidiendoles que abandonaran la sentenciada capital y se establecieran en Perea, en la ciudad de Pella 
{Hist. Eccl. iii. 5. 3); la partida hacia Pella no puede considerarse lo mismo que “huir a los montes”. 
Puede que Eusebio deba su relato a Ariston de Pella, un autor del siglo II. 

33 Bdelugma (neutro) calificado por estekota (masculino). 
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junto con algunas otras de la misma importancia circularan entre los fieles 
con el formato de un periodico con el fin de prepararles para la inminente 
catastrofe. De ser asi, tal periodico se habria incorporado con posteriori- 
dad al texto del evangelio de Marcos. 

Llegado el momento, la crisis suscitada en los di'as de Gayo demos- 
tro no ser el cumplimiento de la profecia de Jesus: en el ultimo momento 
el decreto fue cancelado. Habrian de pasar treinta anos mas antes de que 
Jerusalem y su templo se vieran sumidos en la desolacion. Sin embargo, 
esta crisis marco hondamente el pensamiento de la iglesia primitiva, y la 
profecia de Jesus suministro una terminologia que puede reconocerse en 
los documentos cristianos de las siguientes decadas, incluyendo el pasaje 
de 2 Tesalonicenses citado anteriormente. La crisis agudizo las expectati- 
vas escatologicas entre cristianos y judios por igual, y fue un elemento que 
contribuyo al mesianismo militante que en aquellos anos se manifesto en 
muchas comunidades judias del Mediterraneo. 

Llegara el dia, dice Pablo, en que otro jerarca llevara a cabo lo que 
Gayo planeo: no solo erigira su imagen en el templo, sino que el mismo 
ocupara un trono en este lugar con la pretension de ser una manifestacion 
del Dios supremo, exigiendo ser enaltecido con honores divinos superiores 
a los que se rinden a cualquier otra deidad. Grandes multitudes seran cau- 
tivadas y le daran la adoracion que demanda; sin embargo, cuando este en 
la cima de su poderio sera derribado y destruido por la parousia de Cristo. 
Con esto se cumplira una antigua profecia referente al Mesias: “...Con el 
espiritu de sus labios matara al impio” (Isaias 11:4). 


6. El poder que lo detiene 

Este ser siniestro, a quien otros autores llaman Anticristo, es desig- 
nado por Pablo como “el hombre de pecado [del desorden]” 34 puesto que 
es la personification del desorden o anarquia. El “misterio” o poder oculto 
de la anarquia (“iniquidad” en la version RV), no se habia aun revelado en 
su completa maldad; estaba ya en action bajo la superficie, erupcionan- 
do de tiempo en tiempo, como en aquellas fuerzas que en Tesalonica se 
habian concertado, (aunque infructuosamente como habia demostrado el 
suceso) para frustrar el avance del Evangelio. En el presente, no obstante, 
estaban siendo controladas por alguien que las restringia, pero un dia tal 


34 En la version inglesa King James (KJ) a la que el autor hace referenda se traduce literalmente “el 
hombre del desorden” donde nuestra Reina Valera traduce “hombre de pecado” (nota del traductor). 



El poder que lo detiene I 275 


restriccion seria quitada, y entonces haria su aparicion el “hombre de pe- 
cado [del desorden]”. 

Pablo escribe como asumiendo que sus lectores entendi'an perfec- 
tamente lo que tenia en mente: ya les habia hablado de ello en alguna 
medida mientras estaba con ellos. Sin embargo, para sus lectores poste- 
riores estas palabras presentaron un enigma, y aun en nuestros dias no 
hay acuerdo respecto a ellas, en especial acerca de la identidad del poder 
que restringe. Un punto de vista importante por su amplia difusion, es 
el propuesto primeramente por Oscar Cullmann, quien sostiene que tal 
poder represor es el del mismo ministerio apostolico de Pablo, el cual (ex 
hypothesi) habria de completarse antes de la parousia y de los aconteci- 
mientos que la acompanaban . 35 Pero, de ser asi, <jpor que Pablo no hablo 
mas directamente en lugar de mostrarse tan alusivo? Es mucho mas pro¬ 
bable que la restriccion fuera llevada a cabo por la ley y el orden impe¬ 
rials, encarnadas en el emperador: “Quien al presente lo detiene”. Pablo 
habia comenzado ya a darse cuenta de la protection que la organization 
y administration del Imperio Romano ofrecian al Evangelio, poniendo 
freno a las fuerzas anarquicas hostiles. Si esta fuera la verdadera interpre¬ 
tation de su palabras seria facil de entender el porque de sus referencias 
indirectas. Si hubiera hablado explicitamente acerca de la proxima caida 
del poder imperial o del emperador mismo, y la carta hubiera caido en 
malas manos, las consecuencias para Pablo y sus amigos hubieran podido 
ser muy serias. Tal lenguaje hubiera parecido confirmar la veracidad de las 
acusaciones presentadas contra el apostol ante los politarcas tesalonicenses 
de contravenir los decretos de Cesar y proclamar a un emperador rival. 

Las imagenes casi apocalipticas de este y otros pasajes de la corres¬ 
pondence tesalonicense de Pablo, no son tipicas del cuerpo principal de 
sus escritos. En sus ultimas epistolas el apostol trata recurrentemente los 
mismos temas -resurrection, gloria venidera y sujecion de toda autoridad 
bajo el dominio de Cristo-, pero los desarrolla en otros terminos . 36 Pues- 
to que las cartas a los tesalonicenses estan entre sus escritos existentes 
mas tempranos 37 -quiza sean incluso los primeros-, esto podria sugerir 
que el apostol llego progresivamente a la conclusion de que la imagineria 


35 O. Cullmann, “Le caractere eschatologique du devoir missionnaire et la conscience apostolique 
de saint Paul », RHPR 16 (1936), pags. 210 y ss. ; cf. J. Munck, Paul and the Salvation of Mankind, 
E. T. (Londres, 1959), pags. 36 y ss., Munck conecta esta interpretacion con su exegesis de 
Romanos 11:13-27; el cese del ministerio apostolico de Pablo seria seguido por el ascenso del 
Anticristo, cuyo senorio terminaria con la aparicion de Cristo como “el libertador de Sion”. 

36 Cf. en particular 1 Corintios 15:24-28; Romanos 8:17-25. 

37 Su epistola a los Galatas puede ser anterior; vease pagina 211. 
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apocali'ptica no era el vehi'culo mas adecuado para la expresion de la espe- 
ranza cristiana. 

Respecto al poder restrictivo del orden imperial -aunque era gene- 
ralmente beneficioso para la causa del Evangelio-, el breve brote de locura 
de Gayo diez anos antes habia demostrado lo que podia ocurrir cuando 
un emperador se tomaba su “divinidad” con excesiva seriedad; lo que ha¬ 
bia sucedido con anterioridad, podia volver a ocurrir; de hecho, asi ha- 
bria de ser mas adelante, y de una manera mas efectiva y decisiva que 
bajo Gayo. No es necesario pensar que Pablo tenia en mente a Claudio 
en concreto, aunque algunos han concebido (del modo mas inverosimil) 
un juego de palabras oculto entre el nombre del emperador y la idea de 
restringir (mediante verbos latinos como claudere , “cerrar” y claudicare, 
“cojear”). 38 No hay tampoco necesidad alguna de establecer una conexion 
entre “el que lo detiene” y Neron, hijastro de Claudio y posterior sucesor 
suyo que, en este tiempo, contaba tan solo con trece o catorce anos de 
edad. Por su propia experiencia, Pablo tenia un concepto mucho mas alto 
de la justicia romana: basandose en su propia experiencia, algunos anos 
mas tarde describio -cuando Neron llevaba mas de dos anos como em¬ 
perador- a las autoridades romanas como “servidores de Dios” (Romanos 
13:6), y por esta misma experiencia, dos o tres anos despues de esto, for- 
mulo una apelacion para que su caso fuera transferido de la jurisdiction 
del gobernador de Judea a la del tribunal del emperador en Roma. 39 


38 F. W. Farrar llega tan lejos como la prudencia permite: “Si hay alguna alusion a su nombre 
[Claudio] en el termino katejo [“restringir”] no estoy en condiciones de asegurarlo” (Life and Work of 
saint Paul). 

39 Hechos 25:11; ver pagina 354 



CAPITULO XXII 
Pablo ylos atenienses 


1. Visita a Berea 

Pablo habi'a seguido la via Egnatia desde Filipos a Tesalonica, y po- 
dria haber seguido por ella desde Tesalonica en direccion oeste. El apostol 
habi'a sido llamado a Macedonia, y la via Egnatia atravesaba precisamen- 
te esta provincia hasta su final en Dyrrhachium, en el mar Adriatico; sin 
embargo, en lugar de hacer esto, Pablo abandono el camino principal y se 
dirigio a Berea, situada a cierta distancia hacia el sur. Es quiza por estar 
fuera del trazado de la via Egnatia por lo que Ciceron describe la ciudad 
de Berea como oppidum deuium, “un pueblo fuera del camino”. 1 

Quiza Pablo no tuvo otra eleccion; fue a Berea donde le mandaron 
junto con Silas sus amigos tesalonicenses. Sin embargo, se ha presenta- 
do una interesante sugerencia en el sentido de que, cuando Pablo y sus 
companeros se decidieron a viajar por la via Egnatia en direccion este- 
oeste, el apostol habi'a concebido el plan de seguirla hasta Dyrrhachium, 
para despues cruzar el Adriatico hasta Italia, y de alii a Roma. 2 Por su 
carta a los cristianos de Roma, escrita unos seis o siete anos mas tarde, 
sabemos que en varias ocasiones se habi'a propuesto visitarles, pero hasta 
aquel momenta no le habi'a sido permitido (Romanos 1:13; 15:22 y ss.). 
Si esta fue una de tales ocasiones ^cual fue el impedimenta? Posiblemen- 
te no queria ir a Roma hasta tanto no se hubiera desvanecido el estigma 
que supom'a la acusacion de subversion de que fuera objeto en Tesaloni¬ 
ca; pero podria haber tenido una razon mas concluyente para cambiar sus 


1 Ciceron, In Pisonem 89. Fue la primera ciudad en rendirse a los romanos tras su victoria en Pydna 
en el 168 aC. 

2 Cf. H. Harnack, The Mision and Expansion of Christianity, E. T. (Londres, 1908), pags. 74 y ss.; 
H. J. Cadbury, The Book of Acts in History (Nueva York 1955), pags. 60 y ss.; G. Bornkamm, Paul, 
E.T. (Londres, 1971), pags. 51 y ss.; E. A. Judge y G. S. R. Thomas, “The Origin of the Church at 
Rome”, Reformed Theological Review 25 (1966), p. 90. 
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planes de haberle llegado la noticia de la expulsion de la comunidad judi'a 
de Roma por parte de Claudio (49 dC.); ello le habria privado de su base 
de operaciones en Roma. Por otra parte, el edicto de Claudio, aunque de 
manera indirecta, iba a suponer una bendicion personal para el cuando, un 
mes o dos mas tarde, encontro en Corinto a dos de los recien expulsados 
de Roma que, de inmediato y hasta el fin de sus di'as, se convertirian en 
sus amigos incondicionales. 3 

Sin embargo, puesto que fue a parar a Berea, aprovecho las oportu- 
nidades de dar testimonio que alii encontro. En la ciudad habia una sina- 
goga judi'a, de modo que, junto con Silas, se dirigio a ella y comunico el 
Evangelio a la congregacion del mismo modo que habi'an hecho en Te- 
salonica. Los judi'os de Berea les escucharon con cortesi'a y sin prejuicios: 
“Recibieron la palabra con toda solicitud -nos dice Lucas-, escudrinando 
cada di'a las Escrituras para ver si estas cosas eran asi”. Como resultado 
hubo varios convertidos con la mencion especial, al igual que en Tesalo- 
nica, de “mujeres griegas de distincion” (Hechos 17:12). Conocemos el 
nombre de al menos uno de los convertidos en Berea: Sopater, hijo de 
Pirro que, anos mas tarde, parece haber acompanado a Pablo a Jerusalen 
como delegado de la iglesia de Berea (Hechos 20:4). Si se trata (como pa¬ 
rece probable) del Sosi'pater de Romanos 16:21, era entonces un converti- 
do judi'o puesto que Pablo le llama “pariente” suyo. 

Pero algunos de los agitadores que habi'an excitado los animos en 
contra de Pablo en Tesalonica, oyendo que este se encontraba en Berea, 
se dirigieron a esta ciudad e hicieron lo mismo. Era del todo evidente que 
lo mejor para Pablo era abandonar Macedonia hasta tanto no se hubiera 
enfriado la agitacion de la provincia; de modo que sus amigos de Berea le 
condujeron hasta la costa y le acompanaron -probablemente por mar- a 
la ciudad de Atenas en la provincia de Acaya. Entre Berea y Atenas se ex- 
tendi'a la region de Tesalia, pero los cristianos de Berea consideraron que 
(como dice muy explicitamente el texto Occidental en Hechos 17:15) Te¬ 
salia no era una zona segura para Pablo, y no le dejaron hasta su llegada 
a Atenas. 4 Despues de esto regresaron con las instrucciones de Pablo para 
Silas yTimoteo respecto a unirse de nuevo a el. 


3 Hechos 18:2; vease pagina 296 

4 “Paso de largo por Tesalia porque le fue prohibido anunciarles la palabra” (cf. Hechos 16:6-8). 
Tesalia formaba parte de la provincia de Macedonia. 
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2. Pablo en Atenas 

El vi'vido relato que nos ofrece Lucas de la estancia de Pablo en 
Atenas con toda la precision del colorido local, ha sido juzgado con es- 
cepticismo por algunos estudiosos de sus escritos, por distintas razones. 
Afortunadamente, tenemos el claro testimonio de Pablo acerca de una es¬ 
tancia suya en la ciudad de Atenas, asi como en el sentido de que durante 
parte de este tiempo estuvo solo; cuenta a los cristianos de Tesalonica que 
mando a Timoteo de regreso a ellos mientras el mismo estuvo dispuesto 
a quedarse solo en Atenas (1 Tesalonicenses 3:1). Por todo lo que sabe- 
mos de Pablo, es evidente que, encontrandose en Atenas o en cualquier 
otra parte, no desaprovechaba ninguna oportunidad para dar su testimo¬ 
nio apostolico. Lucas menciona algunas de estas oportunidades que supo 
aprovechar, y entra en los detalles de una de ellas en particular. 

Ninguna ciudad del mundo helenico tenia punto de comparacion con 
Atenas si pensamos en aquellas caracteristicas que los griegos consideraban 
mas gloriosas. Atenas, cuna de la democracia, habia alcanzado un lugar de 
completa preeminencia entre las ciudades-estado de Grecia a principios 
del siglo quinto aC. por cuanto habia encabezado la resistencia contra las 
invasiones persas. Durante el siguiente medio siglo controlo un imperio 
maritimo rico y poderoso, y tras su derrota ante los espartanos y sus aliados 
en la guerra del Peloponeso (431-404 aC.) no tardo en recuperar mucha 
de su anterior influencia. En el siglo cuarto encabezo de nuevo la resisten¬ 
cia contra la agresion de Macedonia, y aun tras la victoria de Lilipo en la 
batalla de Queronea (338 aC.) fue tratada por este con gran generosidad 
y se le permitio retener mucha de su antigua libertad que disfruto hasta la 
conquista de Grecia por parte de los romanos en el 146 aC. Los romanos, 
tambien, en consideration al glorioso pasado de la ciudad, le permitieron 
seguir con sus propias instituciones como ciudad aliada y libre dentro del 
imperio. La escultura, la literatura y la oratoria de Atenas en los siglos III 
y IV aC. no han sido nunca superadas; tuvo asimismo un papel preponde- 
rante en la esfera de la filosofia, siendo la ciudad que vio nacer a Socrates y 
Platon, y hogar adoptivo de Aristoteles, Epicure y Zenon: 

Atenas, ojo de Grecia, madre de las artes 
Y de la elocuencia, cuna de famosos ingenios, 

U hospedadora en su dulce retiro, 

Urbano o suburbano, de estudiadas ramblas y sombras; 

Ved alii el olivar de la Academia, 

El retiro de Platon, donde el pajaro atico 
Trina todo el verano sus afinadas notas, 
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Ved alii el Himeto, el monte florido, 

Con su sonido murmurador de industriosas abejas 
Que invita a la estudiosa meditacion; y alii, del Iliso fluye 
Su rumorosa corriente; intramuros ved despues 
Las escuelas de antiguos sabios; alii se educo 
El gran Alejandro conquistador del mundo; 

Alii el Liceo y despues la realzada Estoa... 

Prestad ahora atencion a la filosofia, 

Que baja del cielo a la casa de baja techumbre 
De Socrates -miradla alii— a quien el inspirado oraculo 
Declare el mas sabio de los hombres, 

Y de cuya boca saltan las melifluas corrientes 
Que irrigaban todas las escuelas 
De academicos viejos y jovenes, con nombres como 
Peripateticos, la secta de los epicureos y los severos estoicos. 5 

La continuidad de la influencia cultural de Atenas durante el perio- 
do helem'stico se veria posteriormente en un hecho: seria el dialecto ati- 
co del griego -hablado en un principio en una zona muy restringida en 
comparacion con el dorico y el jonico- el que habria de constituir la base 
principal del koine. 

Lucas describe a un Pablo que contempla los templos, altares e ima- 
genes de Atenas con los ojos de quien ha crecido en el espiritu del mo- 
noteismo judi'o, y los principios derivados del segundo mandamiento del 
Decalogo. “Lo que los gentiles sacrifican -sostem'a el apostol- a los de- 
monios lo sacrifican” (1 Corintios 10:20), y quienes “cambiaron la gloria 
del Dios incorruptible en semejanza de imagen de hombre corruptible” o 
de cualquier otra cosa, “cambiaron la verdad de Dios por la mentira, hon- 
rando y dando culto a las criaturas antes que al creador” (Romanos 1:23- 
25). En el agora, al pie de la Acropolis, donde los ciudadanos de Atenas 
se reum'an para intercambiar las ultimas noticias, no faltaban quienes es- 
taban dispuestos a debatir acerca de la naturaleza de la divinidad. Algu- 
nos de ellos profesaban vinculacion con las escuelas de filosofia estoica o 
epicurea, pero nadie lograba situar a aquel extrano forastero que con tanta 
pasion y solemnidad hablaba de Jesus “que fue declarado hijo de Dios con 
poder... por la resurreccion de entre los muertos” (como lo expresa en Ro¬ 
manos 1:4). Para algunos no era mas que un vendedor de retazos de saber 
de segunda mano, un spermologos, como le llamaron usando un termino 


5 John Milton, El Paraiso Recuperado iv. 240 y ss. 
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del argot ateniense de aquel tiempo; 6 a otros les parecio un predicador de 
divinidades extranjeras y, por tanto, se haci'a responsable ante la jurisdic¬ 
tion del tribunal del Areopago. 

Este organismo, la mas venerable de las instituciones atenienses, 
cuyo origen se perdi'a en las brumas de la legendaria antigiiedad, habi'a 
desarrollado en otro tiempo las fundones de un senado. Con el creci- 
miento de la democracia en Atenas, sus primigenios poderes se redujeron 
en gran medida; sin embargo, retuvo un considerable prestigio, y siguio 
ejerciendo su responsabilidad en el ambito de la religion, la moral y el ho- 
micidio. Su nombre se derivaba del hecho de que su primer lugar de reu¬ 
nion estuvo en el Areopago, la colina mas occidental de la Acropolis; sin 
embargo, en tiempo de los romanos, el tribunal celebraba sus reuniones 
en el Portico Real (la stoa basileios) del agora. 


3. El discurso del Areopago 

Pablo fue llevado, por tanto, ante este tribunal e invitado a exponer 
alii su ensenanza. No esta claro si hemos de imaginarnoslo pronunciando 
su exposition en el Portico Real o en el Areopago mismo. La idea tra¬ 
ditional es que fue en este ultimo; quien hoy visita Atenas puede ver el 
texto del discurso de Pablo ante el tribunal en una inscription de bronce 
al pie de la cuesta que asciende a la colina: 

Varones atenienses, en todo observo que sois muy religiosos; porque 
pasando y mirando vuestros santuarios, halle tambien un altar en el 
cual estaba esta inscription: AL DIOS NO CONOCIDO. Al que vo- 
sotros adorais, pues, sin conocerle, es a quien yo os anuncio. El Dios 
que hizo el mundo y todas las cosas que en el hay, siendo Senor del 
cielo y de la tierra, no habita en templos hechos por manos humanas, 
ni es honrado por manos de hombres, como si necesitase de algo; pues 
el es quien da a todos vida y aliento y todas las cosas. Y de una sangre 
ha hecho todo el linaje de los hombres, para que habiten sob re toda la 
faz de la tierra; y les ha prefijado el orden de los tiempos, y los li'mi- 
tes de su habitation; para que busquen a Dios, si en alguna manera, 
palpando, puedan hallarle, aunque ciertamente no esta lejos de cada 
uno de nosotros. Porque en el vivimos, y nos movemos, y somos; como 
algunos de vuestros propios poetas tambien han dicho: Porque linaje 
suyo somos. Siendo, pues, linaje de Dios, no debemos pensar que la 


6 Fue utilizado por Demostenes como termino insultante en relacion con Aeschines, De corona 127. 
La NEB traduce “charlatan”, que es un termino mas exacto que el tradicional “parlanchm”. 
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Divinidad sea semejante a oro, o plata, o piedra, escultura de arte y 
de imagination de hombres. Pero Dios, habiendo pasado por alto los 
tiempos de esta ignorancia, ahora manda a todos los hombres en todo 
lugar, que se arrepientan; por cuanto ha establecido un dia en el cual 
juzgara al mundo con justicia, por aquel varon a quien designo, dando 
fe a todos con haberle levantado de los muertos. 7 

Algunos de los temas de este discurso han aparecido ya antes, en el 
breve resumen de la protesta de Bernabe y Pablo ante los ciudadanos de 
Listra cuando estos se dispom'an a rendirles honores divinos; 8 el discurso 
del Areopago es, sin embargo, mas completo y detallado, y mejor adapta- 
do al clima intelectual de Atenas. En Atenas, al igual que hiciera antes en 
Listra, el Pablo de los Hechos no cita explicitamente ninguna profeci'a del 
Antiguo Testamento, que hubiera resultado del todo desconocida para su 
audiencia; las citas directas que contiene su discurso son de poetas griegos. 
Sin embargo, no entra en argumentos acerca de los “principios basicos” 
que constitui'an los fundamentos de las diferentes filosofias griegas. La ex¬ 
position y defensa de su mensaje se basan en la revelacion biblica, y se 
hacen eco de los pensamientos -en ocasiones las palabras mismas- de las 
Escrituras del Antiguo Testamento. Al igual que lo hace la revelacion bi- 
blica, su discurso comienza con Dios como el Creador de todo, para con- 
tinuar con Dios como el Sustentador de todas las cosas, y concluir con 
Dios como el Juez universal. 


4. El conocimiento del Dios desconocido 

Pablo encuentra el texto para su mensaje, su punto de contacto con 
su auditorio, en la dedication de un altar que revela la intensa religiosidad 
de los atenienses: una cualidad que impresiono a muchos otros de quienes 
visitaron la ciudad en la antigiiedad. La dedication decia: Agnosto Theo 
(“AL DIOS NO CONOCIDO”). Otros autores nos dicen que en Atenas 
habia altares a dioses desconocidos: 9 si se arguye que nadie mas habla de 
un altar “a un dios desconocido” (en singular), bastara responder que con 
dos o mas dedicatorias “a un dios desconocido” pueden resumirse en una 
referencia a “dioses desconocidos” (en plural). 

Para explicar estas dedicatorias anonimas se relataban varios cuentos: 
uno de ellos relata que tales inscripciones fueron puestas bajo la direction 


7 Hechos 17:22-31. 

8 Hechos 14:15-17; vease pagina 200. 

9 Pausanias, Description of Greece i. 1.4; Filostrato , Vida deApolonio vi. 3. 5. 
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de Epimenides, un ilustrado cretense y uno de los poetas que se citan en 
el discurso de Pablo. 10 Cualesquiera que hubieran sido las circunstancias 
originales o la intencion de la inscription que Pablo tomo como texto 
para su discurso, el apostol la interpreta como una confesion de ignoran- 
cia acerca de la naturaleza divina, y declara que el proposito de su venida 
es el de disipar tal desconocimiento. 

Acto seguido, precede a instruirles en la doctrina de Dios. En pri¬ 
mer lugar, Dios ha creado el universo con todo lo que contiene; es el 
Senor del cielo y de la tierra. Este es el lenguaje mismo de la revelation 
biblica: el Dios Altismo es “creador de los cielos y de la tierra” (Genesis 
14:19, 23); “Del Senor es la tierra y su plenitud” (Salmos 24:1). No se 
hace ninguna concesion al paganismo helenista; no se presenta distincion 
alguna entre el Ser Supremo y algun demiurgo u obrero especializado que 
llevo a cabo la obra de creation del mundo porque Aquel era demasiado 
pure para contaminarse entrando en contacto con el orden material. 

En segundo lugar, Pablo prosigue indicando que Dios no habita en 
templos edificados por manos humanas. En su defensa ante el Sanedrin, 
Esteban hace hincapie en este asunto en relacion con el templo de Jeru- 
salen, construido para la adoration del Dios vivo; con mayor razon, Pablo 
considero oportuno resaltar este hecho ante el Areopago habida cuenta 
de la panoramica de los magnificentes templos que coronaban la Acro¬ 
polis, y que estaban dedicados a dioses que no lo eran. El paganismo de 
la clase mas elevada reconoci'a que no habia estructura material capaz de 
acomodar a la naturaleza divina: “<;Que casa hecha por hombres -deci'a 
Euripides- seria capaz de encerrar entre sus mures a la forma divina?” 11 
El lenguaje de Pablo se asemeja, sin embargo, al texto biblico y no al de 
los clasicos. 

En tercer lugar: Dios no necesita nada de aquellos a quien ha crea¬ 
do. Tambien aqui se pueden invocar algunos paralelos de la literatura 
griega en relacion con el argumento de Pablo: viene a la mente el Euti- 
fron de Platon. Sin embargo, Pablo se mueve en el marco de la tradition 
profetica. Los profetas y los autores de los salmos tuvieron que refutar en 
su epoca la notion de que el Dios de Israel dependiera en alguna medi- 
da de su pueblo o de sus dones: era su pueblo quien dependi'a comple- 
tamente de El. Asi, en Salmos 50:9-12, Dios declina sus sacrificios en 
estos terminos: 


10 Diogenes Laercio , Lives of Philosophers i. 110. 

11 Euripides, fragmento 968. 
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Ni por tus holocaustos, que estan continuamente delante de mi. 

No tomare de tu casa becerros, 

Ni machos cabrios de tus apriscos. 

Porque mfa es toda bestia del bosque, 

Y los millares de animates en los collados. 

Conozco a todas las aves de los montes, 

Y todo lo que se mueve en los campos me pertenece. 

Si yo tuviese hambre, no te lo dirfa a ti; 

Porque mlo es el mundo y su plenitud. 

Este es precisamente el acento de Pablo cuando declara que, si Dios 
acepta el servicio de los hombres, no es porque no pueda pasar sin el. 12 Lejos 
de suplir ellos alguna de sus necesidades, es El quien abastece todas las suyas. 


5. La doctrina del hombre 

Puesto que quien creo todas las cosas en general es el creador de la 
raza humana en particular, Pablo pasa ahora de la doctrina de Dios a la 
del hombre. 

En primer lugar, el hombre es uno. Los griegos podi'an jactarse de 
su superioridad natural sobre los barbaros, y los atenienses de que, a dife- 
rencia de los griegos, ellos eran autoctonos, surgidos del fertil suelo de su 
patria atica. Sin embargo, Pablo afirma que, en su origen, la humanidad 
es una: todos los hombres han sido creados por Dios y descienden de un 
ascendiente comun. Ante Dios, todos los hombres estan al mismo nivel. 

En segundo lugar, la habitation terrenal del hombre y el curso de 
las estaciones fueron disenados para su bienestar. Esto es, de nuevo, una 
reflexion biblica. Segun Genesis 1, la Tierra fue formada y abastecida para 
que fuera el hogar del hombre antes de que este la ocupara. Ademas, par¬ 
te de la formation y abastecimiento de la Tierra como hogar para el hom¬ 
bre, consistio en la provision de zonas habitables que sirvieran de espacio 
vital para la humanidad, y en la prefijacion “del orden de los tiempos”. En 
Deuteronomio 32:8 se implica dicha provision: 

Cuando el Altfsimo hizo heredar a las naciones, 

Cuando hizo dividir a los hijos de los hombres, 

Establecio los llmites de los pueblos 

Segun el numero de los hijos de Israel. 


12 La traduccion de la NEB (New English Bible) es insuperable en tanto que trasmite la fuerza 
precisa de las palabras: “El hecho que acepte servicio de mano de los hombres no se debe a que 
necesite algo...” Cf. Euripides, Hercules Furens 1345 y ss. 
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La expresion “el orden de los tiempos” puede ser una referenda, bien 
al proceso de la siembra y la siega (como en el caso del discurso de Lis- 
tra), o a las eras de la historia humana (como en las visiones de Daniel). 

En tercer lugar, el proposito de Dios al disponer de este modo las 
cosas era que el hombre le buscara y le hallara: un deseo de lo mas natural 
si consideramos que estos son descendencia suya, y que El les ayuda a la 
consecucion de tal deseo mediante su propia proximidad a ellos. Es en 
este punto donde el discurso revela una mayor afinidad con la terminolo- 
gi'a helem'stica; sin embargo, de encontrarse ante otros concurrentes, Pablo 
hubiera podido expresar las mismas ideas diciendo que el hombre es una 
criatura de Dios creada a su imagen. Ante esta concurrencia ateniense es- 
tablece su argumento mediante dos citas de poetas griegos que plantean la 
relacion de los hombres con el Ser Supremo. 

La primera cita se basa en la cuarta linea de una estrofa de cuatro ver¬ 
sos atribuida a Epimenides de Creta, en el cual este denuncia a sus compa- 
triotas por su impiedad al decir que la tumba de Zeus podia verse en Creta. 

Te hicieron tumba, joh santo y enaltecido! 

Los cretenses, embusteros, malas bestias y comilones empedernidos 
Pero tu no estas muerto: vives y permaneces para siempre 
Pues en ti vivimos y nos movemos y somos. 13 

La segunda, precede del poema sobre Fenomenos Naturales de Ara- 
to, poeta oriundo -como Pablo- de la region de Cilicia, y que estaba pro- 
fundamente influenciado por los estoicos. El poema comienza con una 
celebracion de Zeus, el Zeus que representa el Ser Supremo de la filosofia 
griega, no el soberano del panteon mitologico griego: 

Comencemos con Zeus: nunca, joh hombres! 
dejemos de mencionarle. Zeus llena todos los caminos, 
y todos los puntos de encuentro de los hombres; los mares 
y los puertos llenos estan de El. Todos nosotros 
habremos de dar cuentas ante Zeus de todo lo que hacemos, 
porque linaje suyo somos. 14 

No estamos sugiriendo que el Pablo del libro de los Hechos (mu- 
cho menos el que conocemos mediante sus escritos) pudiera concebir a 


13 Preservado en una traduccion siriaca por Isho’dad de Merv; cf. Horae Semiticae x, ed. M. D. 
Gibson (Cambridge, 1913), p. 40 (Syriaco). La segunda cita de la estrofa de cuatro versos se cita en 
Tito 1:12. 

14 Arato, Phainomena 1-5; Cleantes, Hymn to "Zeus 4. 
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Dios en terminos del panteon estoico; sin embargo, si algunos autores que 
sus oyentes consideraban autoridades se habian expresado con un lengua- 
je que podia corroborar sus argumentos, entonces estaba dispuesto a citar 
sus palabras, dandoles un sentido biblico, como en el caso que nos ocupa. 
El deseo de Pablo era el de recalcar a sus oyentes la responsabilidad que 
tiene todo hombre -en tanto que creacion de Dios en quien El ha sopla- 
do su aliento de vida- de darle el honor que le es debido; y no se le da 
tal honor cuando se representa la naturaleza divina en forma material. De 
nuevo, cuando se trata de evaluar la idolatria pagana se perciben los ecos 
de la profecia y del salterio hebreos (Salmos 115:4): 

Sus idolos son oro y plata, obra de manos de hombres... 

Por ultimo, se hace un llamado al arrepentimiento. Su ignorancia de 
la naturaleza divina no estaba exenta de culpa, pero Dios, en su misericor- 
dia, la habia pasado por alto. De igual modo que a los habitantes de Listra 
se les dijo que, en tiempos pasados, Dios habia dejado “a todas las gentes 
andar en sus propios caminos”, con la clara implication de que habia te- 
nido lugar un nuevo comienzo; asi tambien, a los miembros del Areopa- 
go se les dice que la reciente resurrection de Cristo es la garantia de que 
Dios “juzgara al mundo con justicia”: un eco mas de los salmistas hebreos 
que anuncian que Dios “juzgara al mundo con justicia y a los pueblos con 
rectitud” (Salmos 98:9). El hombre a quien “ha senalado” para ejecutar su 
juicio se identifica inmediatamente con aquel que en Daniel 7:13 y ss., se 
describe como “un hijo de hombre”, que recibe autoridad sobre todo el 
mundo de mano del Anciano de dias, y que es, por tanto Aquel a quien, 
de acuerdo con Juan 5:27, el Padre ha dado autoridad “para ejecutar juicio 
por cuanto es el Hijo del Hombre”. 


6. El paulinismo del discurso del Areopago 

Este discurso presenta muchos aspectos que le han hecho acree- 
dor de ser considerado con bastante seguridad como “no paulino”. H. J. 
Cadbury subrayo que “los clasicistas son quienes estan mas inclinados a 
discutir la historicidad de la escena de Pablo en Atenas”: 15 tanto su dis¬ 
curso ante el Areopago como todo lo demas. Edward Meyer, destacado 
entre los clasicistas, no solo expreso su incapacidad de entender “como 


15 BC i, 5, p 406. 
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podia alguien explicar esta escena como una invencion”, 16 sino que ase- 
guraba haber persuadido a Eduard Norden a que reconociera, al menos, 
la posibilidad, de que Lucas hubiera reproducido el contenido autentico 
del discurso de Pablo. 17 Norden habi'a presentado sus argumentos contra 
esta conclusion en Agnostos Theos (1913), una obra basada en un anali- 
sis excepcionalmente penetrante del discurso: el sabor atico del pasaje de- 
notaba, en opinion de Norden, una construccion literaria realizada con la 
ayuda de un modelo exterior. Y un clasicista mas ilustre aun que Norden 
o Meyer, el gran Wilamowitz concluyo que el sentimiento religioso del 
discurso del Areopago no era el del verdadero Pablo, quien -a diferencia 
del compositor del discurso- no mostraba directamente ninguno de los 
elementos de la cultura griega. 18 

Sin embargo, son los teologos, mas aun que los clasicistas quienes, 
uno tras otro y del modo mas categorico, han negado cualquier asociacion 
del discurso del Areopago con el Pablo de las epistolas. Aqui, dice uno, el 
enfasis paulino acerca de estar “en Cristo” por la gracia ha sido sustituido 
por un acento pagano que habla de estar “en Dios” por naturaleza; 19 en lu- 
gar de exponer el evangelio paulino, dira otro, el discurso anticipa el racio- 
nalismo de los apologistas del siglo segundo, en su intento de establecer 
el verdadero conocimiento de Dios mediante una apelacion a los poetas y 
pensadores griegos. 20 Su mensaje, apostillara un tercero, se presenta en un 
contexto de historia del mundo y no en el de historia de la salvacion, lo 
cual es aun menos paulino. 21 Un cuarto anadira que en el discurso se omi- 
te por completo la “palabra de la cruz” con propositos tacticos, puesto que 
el autor sabe que es “locura a los gentiles” 22 (cf. 1 Corintios 1:23). 

No obstante todas estas objeciones, no es dificil imaginar al autor de 
los tres primeros capitulos de Romanos desarrollando algunos de los pen- 
samientos centrales del discurso del Areopago. 23 Las diferencias de acen¬ 
to pueden concebirse si se recuerda que la epi'stola se escribio a lectores 


16 E. Meyer, JJrsprung undAnfange des Christentums, iii (Stuttgart y Berlin, 1923), p. 105. 

17 Meyer, op. cit. P. 92, n. 4. 

18 U. Von Wilamowitz-Moellendorff; Die griechische Literatur des Altertums (Berlin y Leipzig, 
1912), p. 232. 

19 A. Schweitzer, The Misticism of Paul, the Apostle, E. T. (Londres 1931), pags. 6 y ss. 

20 M. Dibelius, Studies in the Acts of the Apostles, E.T. (Londres, 1956), pags. 26 y ss. 

21 H. Conzelmann, “The Address of Paul on the Areopagus” en Studies in Luke-Acts, ed. L. E. Keck 
and J. L. Martin (Nashville y Nueva York, 1966), pags. 217 y ss. 

22 P. Vielhauer, “On the Paulinism of Acts”, en Studies in Luke-Acts, ed. L. E. Keck and J. L. 
Martin (Nashville y Nueva York, 1966), pags. 36 y ss. 

23 Para una valoracion mas positiva cf. B. Gratner, The Areopagus Speech and Natural Revelation 
(Uppsala, 1955). 
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cristianos, mientras que el discurso se pronuncio ante un auditorio paga- 
no. En la epi'stola, Pablo insiste en el hecho de que el conocimiento del 
“eterno poder y deidad” de Dios puede colegirse del testimonio de sus 
obras en la creation, y ello hasta el punto de que los hombres “no tienen 
excusa. Pues habiendo conocido a Dios, no le glorificaron como a Dios, 
ni le dieron gracias, sino que se envanecieron en sus razonamientos, y su 
necio corazon fue entenebrecido” (Romanos 1:19-21). No obstante, en su 
paciencia, Dios ha pasado por alto estos y otros pecados cometidos con 
anterioridad; pero ahora que ha manifestado el camino de su justicia “me- 
diante la fe que es en Cristo Jesus a todo aquel que cree”, aquellos a quie- 
nes ha llegado el Evangelio adquieren una nueva responsabilidad (Roma¬ 
nos 3:21-26). Si en el discurso el proposito de Dios al darse a conocer 
a los hombres es que estos “en alguna manera, palpando, puedan hallar- 
le”, en Romanos 2:4 su paciencia y longanimidad se proponen guiarles al 
arrepentimiento. Jesucristo, por medio de quien Dios pone a disposition 
de los hombres el perdon y el don de la justicia sera, al tiempo, quien en 
un dia futuro juzgara “los secretos de los hombres”, conforme al evangelio 
de Pablo (Romanos 2:16). 

Toma a quien escribio estas palabras y llevale a Atenas; invi'tale a 
exponer su ensenanza, no a creyentes como el, sino a paganos de un ni- 
vel cultural alto. Recuerda que desde hace unos anos ha desarrollado una 
labor evangelizadora en el mundo pagano con mucho exito; este hecho 
-a pesar de la modestia expresada en 1 Corintios 2:2-5- implica que su 
forma de expresarse y su acercamiento posei'an una considerable capaci- 
dad de persuasion, lo cual incluye la capacidad de encontrar algun terreno 
comun initial con sus oyentes y sacarle partido, sin lo cual cualquier in- 
tento de comunicacion estaria condenado a la esterilidad. <;De que forma 
se dirigiria a un auditorio asi? No hay duda de que con sus primeras frases 
procuraria establecer contacto con sus oyentes. Pensar que Pablo no era 
capaz de presentar la esencia de Romanos 1-3 ante una concurrencia de 
paganos segun las lineas del discurso que encontramos en Hechos 17:22- 
31 seria subestimar su adaptabilidad, su capacidad para hacerse “a todos... 
de todo”. Es verdad que Lucas no oyo el mensaje de Pablo ante el tribunal 
del Areopago, pero si estaba familiarizado con el modo en que el apostol 
solia presentar su praeparatio evangelica ante auditorios de este tipo y tra- 
bajo, siguiendo el ejemplo de Tutidides “para ofrecer el sentido general de 
lo que, de hecho, se dijo”. 24 


24 Tucfdides, History i. 22.1. 
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Si tenemos en mente que se trata del resumen de Lucas de un dis¬ 
curso que, en cualquier caso, fue mas praeparatio que evangelium, algunas 
de las objeciones que se presentan contra su autenticidad sustancial no 
pareceran entonces tan insalvables. Como ya se ha dicho, la cita “por- 
que en el vivimos y nos movemos y somos” no implica un “misticismo 
de Dios”; 25 se consigna con el unico proposito de confirmar que Dios es 
el autor y sustentador de nuestra vida. La idea de “estar en Cristo” por 
gracia no hubiera tenido sentido alguno para los paganos. Epimenides 
y Arato no se invocan como autoridades por derecho propio; sin embar¬ 
go, algunas de las cosas que dicen pueden entenderse como senalando 
hacia el conocimiento de Dios. No obstante, el conocimiento de Dios 
que se presenta en el discurso no se establece ni concibe desde una op¬ 
tica racionalista: es el conocimiento de Dios que presentan los profetas y 
sabios hebreos; esta enraizado en el temor de Dios y pertenece al mismo 
orden que la verdad, la bondad y el pacto de amor; por carecer de el, 
perecen los hombres, y en un di'a por venir llenara la Tierra “como las 
aguas cubren el mar” (Isai'as 11:9). Las alusiones a los principios estoicos 
y epicureos que se detectan en el discurso y que “encajan con esmero”, 26 
asi como las citas de poetas paganos, tiene su lugar en tanto que pun- 
tos de contacto con sus oyentes, pero ello no implica el compromiso de 
quien las pronuncia con los sistemas de pensamiento de donde proceden. 
A diferencia de algunos apologistas cristianos posteriores, el Pablo de los 
Hechos no deja de ser esencialmente biblico en su acercamiento a los 
griegos, aun en aquellas ocasiones en que su acento biblico pudiera pare- 
cer un obstaculo para el exito. 

La historia de la salvacion que encontramos en el discurso del Areo¬ 
pago, encuentra su climax en Cristo de igual modo que lo hace la de las 
epistolas paulinas. 27 La historia de la salvacion de las epistolas es en esen- 
cia mas detallada y exhaustiva: el bosquejo que nos ofrece Romanos 1:18 
y ss. del progresivo modus operandi de la retribucion divina en relacion 
con el pecado humano establece el telon de fondo para la revelacion de 
la gracia en el Evangelio. El mismo Evangelio le habia sido predicado a 
Abraham con anterioridad, fue prefigurado por los profetas y se cumplio 
en Cristo. Al “Dios manda ahora” del discurso le corresponde el “he aqui 
ahora el tiempo aceptable” de 2 Corintios 6:2. Respecto a la historia del 


25 Vease pagina 162. 

26 J. H. Moulton y W. F. Howard, Grammar of New Testament Greek , ii (Edimburgo, 1929), p. 8, n. 3. 

27 Acerca de la historia de la salvacion {Heilsgeschichte) paulina, vease la obra de J. Munck, Paul and 
the Salvation of Mankind, E. T. (Londres 1959); O Cullmann, Salvation in History, E. T. (Londres, 
1967), pags. 248 y ss.; E. Kasemann, Perspectives on Paul, E. T. (Londres, 1971), pags. 60 y ss. 
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mundo, no juega un papel mas relevante en el discurso del que tiene en 
las epi'stolas de Pablo: en ambos, la vida humana se desarrolla entre los 
dos polos de la creacion y el juicio. “En el principio, Dios” se corresponde 
con “al final, Dios”. 

Cierto, “la palabra de la cruz” esta ausente del discurso. Esto puede 
ser debido tanto a que este sea mas praeparatio que evangelium, como a 
que la theologia gloriae de Lucas haya tenido preferencia sobre la theologia 
crucis de Pablo. La primera posibilidad suele vincularse con la confesa de¬ 
cision de Pablo cuando llego a Corinto desde Atenas de “no saber -entre 
los corintios- cosa alguna sino a Jesucristo, y a este crucificado” (1 Corin- 
tios 2:2), como si se hubiera dado cuenta de que sus tacticas en Atenas 
habian sido poco sabias. Sin embargo, en este tiempo, Pablo no era ya 
un principiante en la evangelizacion de los gentiles que experimentaba 
con diferentes acercamientos para ver cual de ellos resultaba mas efectivo. 
Probablemente, la decision de Pablo en Corinto fue el producto de su va- 
loracion de la situacion especi'fica de aquella iglesia. 


7. La resurreccion de los muertos 

No existe nada, sin embargo, que justifique la sugerencia de que “la 
palabra de la cruz” se omitio del discurso del Areopago por motivos estra- 
tegicos, por el conocimiento de que supom'a una locura para los gentiles; 
es un hecho obvio que cualquier mencion de la Cruz que se hubiera he- 
cho durante el discurso no les hubiera parecido, a estos gentiles en parti¬ 
cular, mas locura de lo que suponia para ellos la cuestion con que conclu- 
yo el discurso, a saber, la resurreccion de los muertos. Lo que se declara es 
que Dios ha confirmado la certeza del futuro di'a del juicio al levantar de 
los muertos al hombre a quien ha encargado el papel de Juez. 

Si nos acercamos al discurso de un modo realista, podriamos pre- 
sentar a algunos de la concurrencia pidiendo que se les hablara mas acer- 
ca de aquel hombre; que se les dijera en concrete que era lo que ocasiono 
su resurreccion de los muertos. Si nuestro acercamiento fuera mas esti- 
listico, diriamos entonces que el discurso termina con una alocucion 16- 
gica. Sin embargo, el contenido de tal alocucion era algo absolutamente 
desagradable para la mayoria de los oyentes. Si Pablo hubiera hablado 
de la inmortalidad del alma, se hubiera granjeado la aprobacion de todos 
sus oyentes con la excepcion de los epicureos; sin embargo, la idea de 
la resurreccion era absurda. Cuando Esquilo, el tragico ateniense, puso 
en boca de Atenea, la diosa patrona de la ciudad, una descripcion de la 
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institution de aquel mismo tribunal del Areopago, pone en boca de 
Apolo las siguientes palabras: 

Cuando el polvo ha absorbido la sangre de un hombre, 

una vez ha muerto, no hay resurrection 28 

La palabra griega de la cual se traduce resurreccion (anastasis), es 
la misma palabra que uso Pablo. <;Con que proposito fue aquel hombre a 
Atenas con su mensaje de la resurreccion si todo ateniense sabia, por boca 
de la -para ellos- mas elevada autoridad, que no existi'a tal cosa? 

Las principales respuestas que recibio el discurso de Pablo acerca del 
conocimiento de Dios fueron, por una parte el escarnio mas directo, y un 
educado rechazo por otra. Se dice que Dionisio, uno de los miembros del 
tribunal del Areopago, creyo su mensaje; este comparte con el apostol el 
honor de tener en la Atenas de nuestros di'as una calle con su nombre, y 
el de haber provisto de un seudonimo alia por el ano 500 dC. al autor de 
una serie de obras de literatura neoplatonica y de teologi'a mi'stica. Entre 
el resto de los pocos que siguieron a Pablo en Atenas, se menciona en 
especial a Damaris, una mujer de quien nada mas se sabe. De aquellos en 
quienes el discurso del Areopago tuvo efectos positivos, puede decirse lo 
mismo que se dijera de los convertidos en Tesalonica: “...Os convertisteis 
de los l'dolos a Dios, para servir al Dios vivo y verdadero, y esperar de los 
cielos a su Hijo, al cual resucito de los muertos, a Jesus, quien nos libra de 
la ira venidera” (1 Tesalonicenses 1:9-10). Hay poca theologia cruets en es- 
tas palabras de Pablo, como no la hay tampoco en el discurso del Areopa¬ 
go, pero seria inconsistente colegir que Pablo no hablo de la cruz en Tesa¬ 
lonica. No hay mention de ninguna iglesia en Atenas durante el periodo 
apostolico, y cuando Pablo menciona “las primicias de Acaya”, se refiere a 
una familia de Corinto (1 Corintios 16:15). 29 


28 Esquilo, Eumenides 647-648. 

29 T. D. Barnes ha publicado un estudio muy centrado de todo el episodio ateniense, “An Apostle 
on Trial”, JTS, n.s. 20 (1969), pags. 407-419. 




CAPITULO XXIII 
La Iglesia de Dios en Corinto 


1. Pablo llega a Corinto 

Pablo recorrio el trayecto de Atenas a Corinto en estado de abati- 
miento. Cuando atraveso el mar hacia Macedonia, probablemente, no 
habia entrado en sus planes desviarse hacia la provincia meridional de 
Acaya. Pero le habi'an echado de una ciudad macedonia tras otra y pare- 
ci'a que, de momento, no habia lugar para el en aquella provincia a pesar 
de su anterior conviccion de que Dios le estaba llamando a evangelizarla. 
Era verdad que su predicacion en Macedonia no habia sido del todo es- 
teril: habia dejado pequenos grupos de convertidos en Filipos, Tesalonica 
y Berea, pero tenia muchas dudas de que se encontraran bien. En Atenas 
no habia experimentado una reaccion violenta, pero aquella educada hi- 
laridad con que se habia acogido su testimonio era quizas mas dificil de 
aceptar que la violencia: la violencia reflejaba, al menos, un impacto relati- 
vo. Los efectos positivos de su predicacion habi'an sido en Atenas mucho 
menos prometedores que en las ciudades de Macedonia. De modo que 
cuando llego a Corinto lo hizo, segun sus palabras mismas “en debilidad 
y mucho temor y temblor” (1 Corintios 2:3). No habia razon alguna para 
suponer que Corinto serfa menos problematica que las ciudades de Mace¬ 
donia. Cualquiera que viajara por el mundo Egeo de aquel tiempo habia 
de conocer la reputacion de Corinto; sin lugar a dudas, aquella ciudad era 
terreno hostil para la buena semilla del Evangelio. Sin embargo, llegado 
el momento, Pablo paso dieciocho meses en Corinto -el periodo mas lar¬ 
go que habia pasado en una ciudad desde que se separara de Bernabe en 
Antioquia de Siria-, y cuando finalmente abandonaba la ciudad, lo hacia 
dejando una iglesia que, aunque voluble, era tambien grande y vigorosa. 
Lucas nos relata que, al poco de llegar Pablo a Corinto, tuvo una vision 
nocturna en la que el Senor le dijo: “No temas, sino habia y no calles; por- 
que yo estoy contigo, y ninguno pondra sobre ti la mano para hacerte mal, 
porque yo tengo mucho pueblo en esta ciudad” (Hechos 18:9). Pablo fue 
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alentado, y la promesa se cumplio: se dio cuenta de que, aunque Corinto 
no figuraba en sus propios planes, si tenia un lugar destacado en los que 
Dios habia trazado para el. El tiempo que paso en Corinto y sus expe- 
riencias con la iglesia de esta ciudad durante los anos que siguieron a su 
partida, contribuyeron en gran medida a incrementar su capacidad para la 
misericordia y su madurez pastoral. 


2. Corinto 

Corinto era una antigua ciudad de Grecia; su nombre, al menos, 
precede a la llegada de los dorios a comienzos del primer milenio aC. 1 
Estaba situada en el istmo de Corinto, desde donde dominaba las rutas 
terrestres que iban desde Grecia Central hasta el Peloponeso y, mediante 
sus puertos de Lechaeum, al oeste del istmo, y Cencrea al este, se con- 
virtio muy pronto en un centro de almacenaje y distribution para el co- 
mercio en el Mediterraneo. Se edifico en la parte norte del Acrocorinto 
que se eleva a 566 metros (unos 1900 pies) por encima de la planicie y les 
servia de ciudadela a los corintios. La ciudadela disponia de un inagotable 
abastecimiento de agua en la fuente superior de Peirene; la fuente inferior 
del mismo nombre servia para el suministro de la ciudad misma. 2 

Gracias a las ganancias derivadas del comercio, Corinto disfruto de 
gran prosperidad en el periodo clasico griego. Tenia gran reputacion por 
su magnificencia, y la laxitud sexual de sus ciudadanos llego a ser prover¬ 
bial. 3 Era un centro de adoracion de Afrodita, cuyo templo coronaba el 
Acrocorinto. La estatua objeto de culto estaba ataviada con la armadura 
de Ares, dios de la guerra, que apoyaba el pie sobre un yelmo y tenia el es¬ 
cudo como espejo. Al pie de la ciudadela se elevaba el templo de Melicer- 
tes patron de los marineros; su nombre es una forma helenizada de Mel- 
qart, la principal deidad de Tiro. Los juegos istmicos, presididos por la 
ciudad de Corinto y en los cuales participaban todas las ciudades-estado 


1 Generalmente, se reconoce que el grupo de sonidos -nth- representan una formacion pre-griega. 
Respecto a la historia y arqueologia de Corinto, ver J. G. O’neill , Ancient Corinth (Oxford 1930); O. 
Broneer, “Corinth: Center of Saint Paul Missionary Work in Greece” Biblical Archeologist 14 (1951) 
pags. 78-96. 

2 La ciudad de Corinto aparece por primera vez en la literatura griega con Homero, La Iltada ii 
570, xiii. 664, y bajo el nombre de Efira, vi, 152; dicho nombre (aunque quiza en referenda a otro 
lugar), ha sido identificado en un texto mesenio de Pilos. 

3 El verbo corinziaceszai, literalmente “hacer el corintio” era de uso corriente a partir del siglo V aC. 
en el sentido de fornicar. 
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griegas, se celebraban cada dos anos. 4 En ellos se honraba especialmente a 
Poseidon, dios del mar. En palabras de Pablo, Corinto daba honor a “mu- 
chos dioses y muchos senores” (1 Corintios 8:5). 

Corinto sobrevivio a muchas crisis de la historia griega, pero fue 
destruida en el 146 aC. Como represalia por su papel en el liderazgo 
del levantamiento de la Liga Acaya contra el imperialismo de Roma, un 
ejercito romano bajo el mando de Lucio Mummio destruyo por com¬ 
plete la ciudad, vendio a sus habitantes como esclavos, y confisco su te- 
rritorio para el estado romano. Hoy en di'a, tan solo queda en pie una 
porcion muy pequena de la antigua ciudad griega; la excepcion principal 
es el templo dorico de Apolo cuya antigiiedad se remonta al siglo VI 
aC. El enclave estuvo en ruinas durante un siglo; la ciudad fue recons- 
truida en el 44 aC. por Julio Cesar como colonia romana con el nombre 
de Laus lulia Corinthiensis. Ademas de albergar la administracion colo¬ 
nial, desde el 27 aC. en adelante fue tambien sede del gobierno provin¬ 
cial romano de Acaya. 

La Corinto romana pronto recupero la prosperidad de su predece- 
sora. En la parte mas angosta del istmo, se construyo una suerte de via 
ferrea hecha de troncos de madera que los griegos llamaban diolkos y que 
facilitaba el arrastre de pequenas embarcaciones a lo largo de los seis kilo- 
metros que separaban el Golfo Corintio al oeste y el Saronico al este. Con 
la antigua prosperidad, la ciudad recupero tambien su antigua reputacion 
en lo que a laxitud sexual se refiere. En el templo de Afrodita habia una 
plantilla de unas mil esclavas que, segun se dice, convirtieron el lugar en 
una atraccion turistica y aumentaron su prosperidad. 5 Este trasfondo ayu- 
da a entender la frecuencia de las advertencias contra la impureza en la 
correspondencia corintia del apostol Pablo. 

Puesto que Corinto era una colonia romana, sus ciudadanos eran ro- 
manos, probablemente libertos de Italia, pero la poblacion credo mucho 
con los griegos y los procedentes del Levante, entre quienes habia una 
considerable comunidad judia. El museo que hay en el enclave de la Co¬ 
rinto romana contiene parte de un dintel con una inscription en griego en 
la que se lee: “Sinagoga de los Hebreos”. 6 Aunque el estilo de la caligra- 
fia apunta a un periodo mas tardio que el apostolico, la sinagoga a la que 


4 Segun una rama de la tradicion, los juegos istmicos se fundaron en honor a Melicertes 
(Thrasyllus, segun Clemente de Alejandria, Stromata i, 137. 1). 

5 Cf. Estrabon, Geography vii, 6. 20-23; Pausanias, Description of Greece ii. 1. 1-5. 2. 

6 Cf. B. Powell “Greek inscriptions from Corinth” American Journal of Archeology, series 2, 7 (1903) 
pags. 60 £, No 40; A. Deissmann, Light from the Ancient East, E. T. Londres, 1927), p. 16. 
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pertenecio estaba quiza construida en el mismo emplazamiento de la que 
visito Pablo a su llegada a Corinto. 


3. Priscila y Aquila 

De acuerdo con su practica habitual, mientras estuvo en Corinto, 
Pablo procure su mantenimiento con el trabajo de sus manos; encontro 
trabajo en un negocio de fabrication de tiendas propiedad de Aquila, un 
judi'o procedente del Ponto, y de su esposa Priscila. El matrimonio habia 
residido en Roma -donde, probablemente, habia nacido Priscila 7 - hasta 
hacia bien poco, pero habian sido expulsados de la ciudad por el edicto 
de Claudio que obligaba a la colonia judia a abandonar Roma. 8 Por lo 
que parece, eran personas de buena position; su negocio de fabrication de 
tiendas pudo haber tenido varias sucursales con un encargado al frente en 
los lugares lejanos a su residencia. De este modo podian moverse con faci- 
lidad entre Roma, Corinto y Efeso. Tras su encuentro inicial en Corinto, 
Pablo no tuvo amigos y colaboradores mas leales que Priscila y Aquila “a 
los cuales -como dijera el mismo anos mas tarde- no solo yo doy gracias, 
sino tambien todas las iglesias de los gentiles” (Romanos 16:4): 9 sus servi- 
cios a la causa del Evangelio sobrepasaron con mucho a la ayuda personal 
que prestaron a Pablo. Siempre se les menciona juntos y, frecuentemente, 
se nombra a Priscila antes que su marido, 10 lo cual podria ser indicativo de 
que su personalidad fuera la mas sobresaliente. En ninguna de las alusio- 
nes que Pablo hace de ellos hay nada que sugiera que fueran convertidos 
suyos; todo parece indicar que eran ya cristianos cuando se encontraron 
con el y que, por tanto, lo eran tambien mientras aun vivian en Roma; 
esto arrojaria luz sobre la declaration de Suetonio acerca de que Claudio 
habia expulsado a los judios por sus constantes levantamientos que se pro- 
ducian “a instigation de Cresto”. 11 


7 Probablemente tenia alguna relacion con la gens Prisca. Aunque Lucas la llama Priscila con gran 
familiaridad, Pablo se refiere a ella mas formalmente como Prisca (1 Corintios 16:9). 

8 Vease pags. 277 y 456. 

9 Vease pagina 351. 

10 Lo hacen tanto Lucas (Hechos 18:18, 26), como Pablo (Romanos 16:3; cf. 2 Timoteo 4:19); el 
revisor occidental de los Hechos invierte el orden en 18:26, y este no es el unico lugar donde se 
perciben manipulaciones de este tipo que, al parecer, persiguen minimizar la importancia del papel 
de la mujer en la narrativa. 

11 Suetonio, Life of Claudius 25. 4. 



Los primeros convertidos corintios I 297 


4. Los primeros convertidos corintios 

En Corinto y al igual que hiciera en las ciudades visitadas con an- 
terioridad, Pablo asistio a las reuniones de la sinagoga durante varias se- 
manas e hizo de ella su primera base de operaciones. Segun su costum- 
bre argumento que la persona de Jesus significaba el cumplimiento de las 
profeci'as hebreas y, segun el texto Occidental de Hechos 18:4, “introdujo 
el nombre del Senor Jesus” en momentos apropiados de las lecturas de la 
Escritura. 12 Algunos judios y gentiles temerosos de Dios se convirtieron 
por su predication; entre los primeros estaba uno de los oficiales de la si¬ 
nagoga llamado Crispo, 13 y el segundo grupo incluia al propietario de la 
casa contigua a la sinagoga , a quien Lucas llama Titio Justo. 14 Si, como 
parece probable, este es el mismo creyente corintio a quien Pablo se re- 
fiere como “Gayo, hospedador mi'o y de toda la iglesia” (Romanos 16:23), 
entonces su nombre completo: Gayo Titio Justo, pondria de relieve que 
era un ciudadano romano. 15 Pablo menciona a Crispo y a Gayo junto a 
un tal Estefanas y su familia, “las primicias de Acaya”, como los unicos de 
entre sus convertidos corintios a quienes el bautizo personalmente. 16 Esto 
confirmaria que fueron convertidos suyos en Corinto. Tras unas semanas 
se le unieron Silas y Timoteo que habi'an acabado sus tareas en Macedo¬ 
nia y que ahora podi'an aliviarle de una parte de su carga, entre las que es¬ 
taba el bautismo de los convertidos. Probablemente estos trajeron a Pablo 
un donativo de parte de sus amigos macedonios, lo cual le permitio dejar 
por un tiempo la fabrication de tiendas y dedicarse por completo a la pre¬ 
dicacion y a la ensenanza. 17 

Pero tambien en Corinto, como habia sucedido en otras ciudades, 
llego el momento en que las autoridades judi'as decidieron que ya habi'an 
aguantado bastante a Pablo y no le permitieron seguir usando la sinago¬ 
ga. Cuando esto sucedio, Titio Justo, amigo y convertido del apostol, puso 
su casa a disposition de este para que pudiera continuar la obra que habia 
comenzado en la sinagoga adyacente. Al parecer, esta casa no solo se con- 
virtio en el cuartel general de Pablo, sino tambien en el primer lugar de 
reunion de la iglesia de Corinto. En aquel lugar, Pablo siguio proclamando 


12 Dejando claro que, para el, las Escrituras en cuestion se referian a Jesus. Podemos comparar la 
insercion del termino “Mesias” en puntos apropiados del Cantar del Siervo de Isaias (Isaias 42:1; 
52:13) y en otros lugares (43:10) en elTargum de Jonathan sobre los profetas. 

13 Hechos 18:8; 1 Corintios 1:15. 

14 Hechos 18:7. 

15 Cf. E. J. Goodspeed, “Gaius Titius Justus”, JBL 69 (1950) pags. 382 y ss. 

16 1 Corintios 1:15 y ss.; 16:15. 

17 Hechos 18:5; cf. 2 Corintios 11:9. 
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salvation mediante el Cristo crucificado, y el numero de sus convertidos 
credo con rapidez. Entre ellos habi'a ahora, no solo judi'os y gentiles te- 
merosos de Dios, sino tambien una creciente proportion de paganos. 

Entre los convertidos del paganismo hay que incluir, probablemente, a 
Erasto de Corinto. El nombre de Erasto, aparece en referenda al circulo de 
amigos y colaboradores de Pablo, una vez en el libro de los Hechos (19:22) 
y dos en el corpus paulino (Romanos 16:23; 2 Timoteo 4:20); sin embargo, 
no hay ninguna certeza de que en las tres ocasiones se refiera a la misma 
persona. El Erasto corintio si se menciona, no obstante, en Romanos 16:23 
junto a Gayo (Titio Justo), el hospedador de Pablo, mandando saludos a los 
receptores de la carta y descrito como “tesorero de la ciudad” (griego oiko- 
nomos, equivalente al latin arcarius). El 15 de abril de 1929, unos arqueolo- 
gos de la Escuela Americana de Atenas descubrieron en la Corinto antigua, 
una losa con una inscripcion latina que habria que traducir probablemente 
como: “Erasto coloco este enlosado, en consideration a su cargo de edil y 
a sus propias expensas”. 18 Cuando se hicieron reparaciones en el pavimen- 
to alia por el 150 dC. la loseta foe cambiada de position. Pudo haber sido 
colocada originalmente durante la segunda mitad del siglo primero. Hay 
que reconocer que es posible -algunos dirian probable- que el Erasto de la 
inscripcion sea el mismo que el amigo corintio de Pablo; de ser asi, habria 
demostrado tanta competencia en su actuation como tesorero de la ciudad 
(cargo que ocupaba a principios del 57 dC.) que unos veinte anos mas tarde 
fue ascendido a la dignidad de edil (comisario de obras publicas) y quiso 
festejar su ascenso con la donation a la ciudad del enlosado del que formaba 
parte la placa con la inscription. 19 

La insistencia de Pablo en no querer saber “cosa alguna” entre los 
corintios “sino a Jesucristo, y este crucificado” (1 Corintios 2:2) tenia algo 
que ver con el clima intelectual de la ciudad. Al conocer la reverencia que 
profesaban los corintios a la sabiduria humana, el apostol quiso hacer hin- 
capie en el hecho de que la sabiduria humana no tenia parte alguna en 
el Evangelio: <;que mayor espectaculo de vileza y locura podia imaginar- 
se que un hombre crucificado? Para los griegos, un libertador crucificado 
era una absurda contradiction de terminos, de igual modo que un Mesias 
crucificado representaba una escandalosa blasfemia para los judi'os. Sin 
embargo, perseverando Pablo en la proclamation de Jesus como Salva¬ 
dor crucificado y portador del pecado del hombre, ocurrio lo inesperado: 


18 Resenado porT. L. Shear en AJA, series 2, 33 (1929), pags. 325 y ss. 

19 Cf. H. J. Cadbury, “Erastus of Corinth” JBL 50 (1931) pags. 42-58; R N. Harrison, “Erastus 
and his Pavement”, en Paulines and Pastorals (Londres 1964), pags. 100-105. La inscripcion reza: 
ERASTVS. PRO. AED. S. P. STRAVIT. 
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paganos, judi'os y gentiles temerosos de Dios creyeron el mensaje y des- 
cubrieron un nuevo poder libertador que transformo sus vidas quebrando 
el dominio del egoi'smo y el vicio, y purificandoles desde dentro. Asi, el 
mensaje del Cristo crucificado habia conseguido algo que ningun sistema 
de filosofia griega podia darles. 


5. El “juicio” de Galion 

Tambien en Corinto, igual que ocurriera en Tesalonica y Berea, 
hubo intentos de causar problemas a Pablo, pero con menor exito. 

En julio del ano 51 dC. (quiza doce meses mas tarde, aunque mas 
improbable), 20 Lucio Junio Galion llego a Corinto para tomar posesion 
de su cargo como proconsul de Acaya. Galion -cuyo nombre original era 
Marco Anneo Novato- pertenecia a una ilustre familia romana de ori- 
gen espanol: era hijo de Marco Anneo Seneca, un distinguido profesor 
de retorica y hermano menor de Lucio Anneo Seneca, filosofo estoico y 
preceptor por aquel tiempo del futuro emperador Neron. Su cambio de 
nombre de familia se debe a que fue adoptado por Lucio Junio Galion, 
amigo de su padre, como su heredero. 21 

A1 poco de la llegada de Galion a Corinto, algunos miembros de la 
comunidad judia local acusaron a Pablo ante el de propagar una religion 
ilegal. No se nos dice si la acusacion se formulo en base de alguna im¬ 
plication politica de la predication del apostol; quizas fue sencillamente 
acusado de la introduction de una secta de la cual la ley romana no tenia 


20 La evidencia para el establecimiento del periodo en que Galion file procurador de Acaya 
nos la ofrece una inscripcion que registra un escrito de Claudio dirigido al pueblo de Delfi (W. 
Dittenberger, Sylloge Inscriptionurn Graecorum ii, 801; E. M. Smallwood, Documents illustrating the 
Principates of Gaius, Claudius and Nero [Cambridge, 1967], p. 105 no. 376), donde se menciona a 
Galion desempenando este cargo durante el periodo de la vigesimo sexta aclamacion de Claudio 
como imperator. ; un periodo del que se sabe, por otras inscripciones ( CIL iii. 476; vi. 1256), que se 
extendio a los primeros siete meses del ano 52 dC. Los proconsules comenzaban el ejercicio de sus 
responsabilidades el primer dia de julio. Por tanto, a no ser que el mencionado escrito perteneciera 
al final mismo del periodo en cuestion (en cuyo caso Galion habria tornado posesion de su cargo 
el dfa 1 de julio del ano 52 dC.), nuestro proconsul habria llegado a la provincia alrededor del 1 de 
julio del ano 51 dC. 

21 No parece que Galion desempenara este cargo durante mucho tiempo: al poco aparece en un 
crucero para recuperarse de unas fiebres (Seneca, Epistulae morales 104, 1). Mas adelante, tras su cargo 
de consul (55 o 56 dC.), le encontramos en un viaje de Roma a Egipto por la amenaza de una tisis 
(Plinio, Nat. Hist. xxxi. 33). En el 65 dC., y junto con su hermano Mela, fue victima de la malicia de 
Neron al poco del suicidio forzado de su hermano Seneca (Dio Cassius, History lxii. 25. 3). 
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conocimiento. 22 En cualquier caso, Galion resolvio rapidamente que no 
habi'a nada en aquella acusacion que requiriera action alguna por su parte. 
El acusado era tan palmariamente judi'o como sus acusadores, y aquello 
no era mas que una discrepancia acerca de la interpretation de cuestio- 
nes controvertidas de la ley y teologi'a judi'as. Su jurisdiction abarcaba lo 
criminal y todo aquello que supusiera una amenaza para la paz imperial, 
pero no tenia ninguna intention de arbitrar en las controversias religiosas 
judi'as. Por ello y sin escuchar siquiera la defensa que Pablo habi'a prepa- 
rado, les pidio que abandonaran la corte. 23 (La plataforma de piedra que 
bien pudo haberle servido a Galion como tribunal puede verse aun en la 
antigua Corinto). Los transeuntes corintios, contentos de ver desairados 
a los lideres de la comunidad judia, aprovecharon la oportunidad para 
asaltar delante mismo del tribunal a Sostenes, dirigente de la sinagoga, 
mientras Galion miraba para otro lado. 24 (Si este Sostenes es el mismo 
que Pablo relaciona consigo en la introduction de 1 Corintios, entonces 
el tambien se habria convertido del mismo modo que Crispo, el que fuera 
tambien su colega). 

El rechazo de la acusacion de Pablo por parte de Galion 25 pudo 
haber constituido un precedente negativo importante. No hay duda 
de que, en el supuesto de haber admitido la acusacion contra Pablo y 
haberle declarado culpable de los cargos que se le imputaban, el fallo 
contrario de un gobernador tan influyente hubiera sido tenido en cuen- 
ta como precedente por los demas magistrados en todo el imperio, y la 
obra apostolica del apostol se hubiera visto seriamente entorpecida. Ga¬ 
bon no era una mera autoridad municipal como los pretores de Filipos 
o los politarcas de Tesalonica. Como estaban las cosas, su pasividad en 
todo el asunto equivalia a haber dictaminado que lo que Pablo predicaba 
era una forma de judaismo, una asociacion autorizada por la ley romana. 
Sin embargo, se acercaba con celeridad el dia -y ello gracias principal- 
mente a la propia actividad de Pablo como apostol a los gentiles- en 


22 Cf. S. Applebaum en su obra, The Jewish People in the First Century, ed. S. Safrai y M. Stern, i 
(Assen, 1974), p. 460, donde se trata la cuestion del judaismo como asociacion “permitida”. Si Pablo 
y sus seguidores podian disociarse del judaismo, la comunidad y su actividad serian consideradas de 
inmediato “ilicitas” por la ley romana. 

23 El Bema de Hechos 18:12; la palabra se usa en relacion con el tribunal de Pilatos en 
Jerusalen desde el que se pronuncio la sentencia de muerte de Jesus (Juan 19:13) y tambien 
para el tribunal de Festo en Cesarea (Hechos 25:6), que Pablo reconocio como el “tribunal de 
Cesar” (Hechos 25:10). 

24 Esto es lo que dice Hechos 18:17: “Galion no prestaba atencion a esto” (RSV); en el texto 
Occidental se convierte en algo muy explicito: “Galion parecia no ver nada”. 

25 El verbo anegeszai de Hechos 18:14 (RSV “tendria alguna razon para toleraros”) tiene este 
sentido en un contexto judicial (vease la obra A Greek-English Lexicon of the NT, de W. Bauer; W. F. 
Arndt y F. W. Gingrich [Cambridge, 1957], p. 65). 
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que ningun magistrado romano podria seguir considerando al cristianis- 
mo como una forma de judai'smo; pero, de momento, Pablo podria con- 
tinuar su ministerio en Corinto y en cualquier otra parte sin el acoso de 
los representantes del Cesar. 


6. Pablo abandona Corinto 

Era, probablemente, la primavera del 52 cuando Pablo abandono 
Corinto junto a sus amigos Priscila y Aquila; cruzaron el Egeo en direc¬ 
tion a Efeso y, llegados a esta ciudad, el apostol visito la sinagoga donde 
encontro a un grupo de judi'os tan interesado en su mensaje que le ma- 
nifestaron su deseo de oir mas; sin embargo, Pablo se excuso explican- 
doles que tenia un urgente compromiso en Jerusalen; segun el texto Oc¬ 
cidental de Hechos 18:21, tenia que estar en esa ciudad para la proxima 
celebration (la Pascua o Pentecostes). Su compromiso de ir a Jerusalen 
pudo tener algo que ver con el voto de nazareo que habia hecho en Co¬ 
rinto (probablemente en respuesta a la promesa de protection que habia 
recibido del Senor en una vision nocturna). Al abandonar Corinto, Pa¬ 
blo cumplio parte del voto rapandose la cabeza antes de embarcar en el 
puerto de Cencrea, 26 pero su completo cumplimiento exigia una visita al 
templo de Jerusalen. Dejo por tanto a Priscila y Aquila en Efeso y zarpo 
de alii para Cesarea en Palestina. Cumplio con su obligation en Jerusa¬ 
len y presento sus respetos a la iglesia madre; despues se dirigio al norte, 
a Antioquia de Siria, donde paso unos dias con sus antiguos amigos an¬ 
tes de regresar a Efeso. 


7. Apolos y su “escuela” 

Mientras tanto, otro judio foraneo habia llegado a la sinagoga de 
Efeso donde habia adoptado un papel activo en la exposition de las Escri- 
turas. Al igual que hiciera Pablo, tambien el habia ensenado que las Escri- 
turas habian sido cumplidas por Jesus; Priscila y Aquila le escucharon con 
gran interes y aprobaron todo cuanto habia dicho, sin embargo, percibie- 
ron ciertas deficiencias (asi lo creyeron) en su conocimiento del Evange- 
lio. Tenia una idea muy exacta de la historia de Jesus, pero no sabia nada 
del bautismo en el nombre de Jesus; el unico bautismo que conocia era el 
que habia introducido Juan el Bautista (que probablemente seguia siendo 
administrado por algunos de los discipulos de Juan). Por ello, Priscila y 


26 Hech 18:18; vease pagina 406. 
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Aquila le invitaron a su casa de Efeso y alii le “expusieron mas exacta- 
mente el camino de Dios” (Hechos 18:26). 

El tal era Apolos, un judi'o de Alejandria de Egipto. Lucas le descri¬ 
be con el adjetivo “logios”, que significaba “instruido” o “culto” en el griego 
clasico, pero que adquirio el sentido de “elocuente” en el griego del pe- 
riodo helem'stico y posterior; probablemente, Lucas tiene en mente este 
ultimo significado aunque no habria que excluir el primero; le describe 
tambien como “poderoso en las Escrituras”, lo cual sugiere, no solo un do- 
minio del texto, sino tambien su facilidad para la exposition. 

Segun el texto Occidental de Hechos 18:25, Apolos -a quien en este 
texto se nombra por su nombre completo, Apolonio- habia recibido su 
instruction en el camino del Senor en su patris, su ciudad natal (Alejan¬ 
dria). Esto implica que el cristianismo habia llegado ya a Alejandria al- 
rededor del ano 50 dC., y esto es muy probable al margen de la eviden- 
cia de que pudiera disponer de ello el editor del texto Occidental cuando 
inserto su adicion. 27 No hay modo de saber con certeza si la capacidad 
expositiva de Apolos, por encima de su habilidad de encontrar el cumpli- 
miento de las Escrituras en Jesus, es o no un indicativo de su competen- 
cia en el metodo alegorico utilizado por Filon, el gran filosofo judi'o de 
Alejandria (quien, probablemente, habria muerto uno o dos anos antes de 
que Apolos apareciera en nuestro relato). No es del todo improbable, pero 
no puede darse por sentado. 

<;C6mo puede ser -cabria preguntarse- que con el conocimiento 
tan exacto que tenia de la historia de Jesus, no supiera de otro bautismo 
que el de Juan? A lo que tan solo puede contestarse que el Evangelio le 
habia llegado (se hubiera convertido en Alejandria o en cualquier otro 
lugar) por un camino distinto del que se traza en la narrativa principal 
del libro de los Hechos, y del que se presupone en las epistolas de Pablo: 
por un camino que no habia comenzado en Jerusalem Habia grupos de 
creyentes en Jesus en varios lugares de Palestina (incluso en Samaria), 28 
y puede que alguno de ellos hubiera iniciado alguna actividad misionera 
sin haber experimentado la vivencia pentecostal que acompano al initio 
de la iglesia en Jerusalem Es cierto que el cristianismo de Alejandria -al 
margen de cuales hubieran sido las circunstancias y fecha de su inicio- 
fue considerado defectuoso segun los baremos de Jerusalen (durante el 


27 Si habia llegado a Cirene en un periodo temprano, antes aun habria de haber llegado a Alejandria. 

28 Vease Hechos 8:5-25. 
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periodo apostolico) y los de Roma (en periodos posteriores). 29 Especular 
mas al respecto es esteril, sin embargo, parece claro que la instruction 
mas exacta que Apolos recibio de Priscila y Aquila habria incluido algo 
acerca del bautismo en el nombre de Jesus con el resultado subsiguiente 
(que ellos habrian oi'do de Pablo) de su incorporation a una nueva co- 
munidad por el Espi'ritu. 

Apolos parece haber sido uno de esos mercaderes ambulantes judi'os 
que se mencionan en varias ocasiones en la historia del Oriente Medio de 
este periodo, y que combinaban una disposition para impartir ensenan- 
za religiosa con cualquier otro negocio, lo cual les llevaba de un lugar a 
otro. 30 Cuando hubo acabado sus negocios en Efeso, cruzo el Egeo rumbo 
a Corinto con una carta de presentation de sus nuevos amigos de Efeso 
para los “disci'pulos” de Corinto. La information de Lucas respecto a que 
la carta iba dirigida a “los disci'pulos” de Corinto, senala a la iglesia de esta 
ciudad y no a su sinagoga; sin embargo, segun parece, Apolos visito la si- 
nagoga por propia iniciativa y expuso, como hiciera tambien Pablo, que el 
Mesi'as profetizado en las Escrituras era Jesus (aunque el metodo exegeti- 
co que utilizo pudiera haber sido distinto al de Pablo). 

En cualquier caso, Apolos demostro ser un gran apoyo para la causa 
cristiana en Corinto, y muchos de los miembros de esta iglesia quedaron 
muy impresionados con sus dones (hasta el punto que algunos de ellos 
se consideraban sus disci'pulos). Obviamente, su ministerio tenia una pe- 
culiaridad que lo hacia mas atractivo para ellos que el de Pablo. La elo- 
cuencia de Apolos habria sido seguramente contrastada con lo que Pa¬ 
blo mismo, hablando de su propia oratoria, califico de “menospreciable” 
(2 Corintios 10:10); es tambien posible que su imaginativa alegorizacion 
fuera mucho mas apreciada que la deliberada abstention de Pablo de “ex- 
celencia de palabras y de sabiduria” (1 Corintios 2:1). 

Otros, movidos por un sentido de lealtad hacia Pablo, pensaron que 
tenian que hacer hincapie en el derecho de este, en tanto que fundador de la 
iglesia, de ser su unico maestro; de modo que contra la autoproclamada “es¬ 
cuela de Apolos” emergio otro grupo cuya consigna era “yo soy de Pablo”. 31 
No parece que hubiera ninguna diferencia esencial entre el partido de Pablo 


29 Cf. W. Bauer, Orthodoxy and Heresy in Earliest Christianity, E. T. (Philadelphia, 1971), pags. 44 y 
ss.; A. A. T. Ehrhardt, The Framework of the New Testament Stories (Manchester, 1964) pags. 174 y 
ss.; F. F. Bruce, The “Secret” Gospel of Mark (Londres, 1974) pags. 13 y ss. 

30 Como Ananias y Eleazar que jugaron un papel primordial en la conversion al judaismo del rey 
Izates de Adiabene (Josefo, Ant. xx 34-48). 

31 Cf. 1 Corintios 1:12; 3:4. 
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y el de Apolos; cuando Pablo se refiere a este tema lo hace, simplemente, 
para deplorar la existencia de ese espi'ritu partidista. ‘(.Que, pues, es Pa¬ 
blo, y que es Apolos? Servidores por medio de los cuales habeis crei'do; 
y eso segun lo que a cada uno concedio el Senor. Yo plante, Apolos rego; 
pero el crecimiento lo ha dado Dios” (1 Corintios 3:5,6). En sus referen- 
cias a Apolos, Pablo no muestra serial alguna de reserva hacia el: cada una 
de sus alusiones transpiran un gran afecto y confianza. No hay duda que 
la ensenanza de Apolos tenia la aprobacion de Pablo. Hacia el final de 1 
Corintios (escrita desde Efeso durante la primavera del 55 dC.), el apos- 
tol, entre otros comentarios personales, dice: “Acerca del hermano Apolos, 
mucho le rogue que fuese a vosotros con los hermanos, mas de ninguna 
manera tuvo voluntad de ir por ahora; pero ira cuando tenga oportuni- 
dad” (16:12). Los detalles de esta visita aplazada son bastante oscuros (de 
hecho no podemos saber con seguridad si lo que se interpuso en el cami- 
no de esta visita a Corinto en aquel momento fue la voluntad de Dios o la 
propia resolucion de Apolos); 32 sin embargo, se da por supuesto que habia 
habido un reciente contacto entre Pablo y Apolos en Efeso. Quiza Apolos 
habia abandonado Corinto incomodo por estar en boca de algunos como 
lider de un partido, lo cual podia situarle en una posicion de potencial ri- 
validad con Pablo. Es cierto que Pablo no estaba especialmente satisfecho 
con la visita de algunos creyentes a Corinto que se dedicaron a ampliar la 
ensenanza que el habia impartido a sus convertidos, sin embargo, es evi- 
dente que no tenia recelo alguno acerca de que Apolos visitara la iglesia. 


8. Noticias de “los de Cloe” 

Pablo se entero del desarrollo de la “escuela” de Apolos y de su rival, 
que le pretendia a el como patron, mediante algunos hermanos corin¬ 
tios de visita en Efeso a quienes se refiere como “los de Cloe” (1 Corin¬ 
tios 1:11): probablemente miembros de una familia acomodada o de una 
iglesia que se reunia en una casa. 33 Le hablaron de aun otro grupo que 
invocaba como lider a Pedro (a quien Pablo, como siempre, llama Ce- 
fas). ^Habia visitado Pedro la ciudad de Corinto en ausencia de Pablo? 
Es posible. Segun parece, Pedro se habria embarcado en un ministerio 
mas amplio del que habia tenido hasta aquel momento, concentrandose, 


32 No se dice explfcitamente de que voluntad se habia; entre los judios de habia griega, hablar de “la 
voluntad” era una modo de referirse a la voluntad de Dios (como en Romanos 2:18). Quiza Apolos 
mismo no estaba dispuesto a desplazarse a Corinto a pesar del apremio de Pablo. 

33 Cloe (de quien no se ha encontrado nada mas en ningun otro registro) parece haber sido el 
cabeza de familia o el propietario de la casa. 
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probablemente -segun el acuerdo a que llegaron los li'deres de Jerusalen 
con Pablo y Bernabe- en las comunidades judi'as de varias ciudades. 34 Si 
visito la sinagoga de Corinto, no hay duda de que tambien habri'a pasado 
a saludar a la iglesia, en la que habi'a convertidos procedentes del judai's- 
mo, al igual que del paganismo. Ya hemos subrayado la imposibilidad de 
mantener una clara li'nea de demarcacion entre el campo de mision ju- 
di'o y el gentil, asi como tambien la gran cantidad de malentendidos que 
podia suscitarse entre las dos partes del acuerdo. Apolos era, podriamos 
decir, un agente libre sin status apostolico, y su actividad en Corinto o en 
cualquier otro lugar del campo misionero de Pablo no suponia amenaza 
alguna para la autoridad de Pablo; sin embargo, con Pedro era distinto. 
Para quien estuviera predispuesto a ello, podria suscitarse con facilidad 
la duda acerca de la comision de Pablo: este la habi'a recibido, segun su 
propia version, en una vision que no fue compartida por nadie mas; las 
credenciales apostolicas de Pedro eran, sin embargo, incuestionables. Si 
este ultimo dijera algo distinto de lo que Pablo habi'a ensenado <;quien 
estaria mas probablemente en lo cierto? La referenda que hace Pablo en 
1 Corintios 9:5 cuando se refiere a “los otros apostoles, y los hermanos 
del Senor, y Cefas?”, 35 en la que separa a Pedro de los demas apostoles 
mencionandole explicitamente, demuestra que los creyentes corintios te- 
nian un interes especial en Pedro. El meollo del argumento en este pasaje 
es que, a diferencia de Pablo, aquellos hombres, en sus viajes misioneros, 
eran acompanados por sus esposas; en el caso de Pedro, los corintios po- 
drian tener conocimiento de este hecho por propia experiencia. 36 

Si Pedro en persona no visito Corinto, quiza entonces algunos lo hi- 
cieron en su nombre e intentaron imponer su autoridad hasta un punto 
que el mismo no hubiera tolerado. No conocemos con exactitud las cosas 
que los cristianos de Corinto habrian sido forzados a aceptar apelando a 
la autoridad de Pedro, quiza se les urgio a adoptar las restricciones sobre 
temas alimentarios que constaban en el decreto de Jerusalen. 37 Pablo habla 


34 Tras recibir noticias de la muerte de Claudio el 13 de octubre del 54 dC., se puso de camino 
a Roma con el proposito de ayudar a la reconstruccion de la iglesia de aquella ciudad, segun G. 
Edmundson, The Church in Rome in the First Century (Londres 1913), pags. 80 y 84. Cf. T. W. 
Manson, Studies in The Gospels and Epistles (Manchester 1962) pags. 38-40. 

35 Es dificil de concebir que, basandose en la redaccion, algunos puedan colegir que “Cefas” no era 
contado entre los “apostoles”; vease sin embargo W. Schmithals, The Office of Apostle in the Early 
Church , E. T. (Londres, 1971), pags. 80-82. 

36 Hay aquf una “coincidencia no disenada” con Marcos 1:30 y 31, donde Pedro aparece como un 
hombre casado. 

37 Cf. C. K. Barrett, “Thing Sacrificed to Idols”, NTS 11 (1964-65), pags. 138-153, especialmente 
pags. 149-150. 
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de si mismo como de quien puso el fundamento del cristianismo en Co¬ 
rinto, y de otros que sobreedificaron encima: “pero cada uno mire como 
sobreedifica” (1 Corintios 3:10). Respecto a sus credenciales apostolicas, 
Corinto es uno de los lugares en los que Pablo no tenia necesidad alguna 
de presentarlas: la sola existencia de una iglesia en Corinto era evidencia 
suficiente de su comision: “El sello de mi apostolado sois vosotros en el 
Senor”, les dice (1 Corintios 9:2). 

Pero habia otros en Corinto -dijeron a Pablo sus informadores- que 
tenian ideas mas elevadas que aquellos que se vinculaban a los nombres 
de los siervos escogidos del Cristo exaltado: reivindicaban el patronazgo 
de Cristo mismo; pero, no con el sentido que todo cristiano podria hacer- 
lo, sino de un modo partidista. A ojos de Pablo, esta era la manifestacion 
mas vergonzosa de aquel espiritu sectario. “<;Esta Cristo dividido?”, pre- 
gunta con indignacion (1 Corintios 1:13). <*Que puede decirse de aquellos 
cuyo eslogan era: “yo soy de Cristo”? 


9. “Sabios” en Corinto 

La iglesia de Corinto nos ofrece un ejemplo de los sutiles cambios 
que sufrio el Evangelio al ser trasplantado a un ambiente gentil. Algu- 
nos terminos y conceptos que tuvieron originalmente un significado, ten- 
dieron a adoptar otro distinto en su nueva ubicacion. Por ejemplo, Pablo 
consideraba la morada del Espiritu en los seguidores de Jesus como las 
primicias de la herencia de gloria que habria de ser suya en toda su pleni- 
tud en la edad de la resurreccion; sin embargo, para algunos de sus con- 
vertidos corintios, la posesion del Espiritu, la esencia celestial, represen- 
taba lo crucial: la cuspide de los logros de Cristo era su don del Espiritu. 
La importancia de su crucifixion no radicaba tanto en la razon que daba 
Pablo, a saber, que constituia el medio por el que los “principados y potes- 
tades”, hostiles a los humanos, habian sido vencidos y avergonzados, y no 
podian ya impedir que los hombres disfrutaran el don celestial. Pero ahora 
que habian recibido el don celestial, ya habian “llegado”; el reino future 
del que Pablo habia hablado era ya suyo. 38 <;Que mas podia ofrecerles la 
esperanza de la resurreccion corporal en terminos de felicidad a aquellos 
que se sabian aqui y ahora “hombres del Espiritu”? 39 Si Pablo queria re- 
tener su tradicional creencia judia acerca de una futura resurreccion del 
cuerpo, no iban a ser ellos quienes se la quitaran; pero ellos estaban mas 


38 Cf 1 Corintios 4:8. 

39 1 Corintios 15:12. 
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completamente emancipados. Estaban dispuestos a conceder que Pablo 
habi'a expresado una vision mas clara del asunto cuando, en ocasiones, 
hablo de que los creyentes habi'an muerto y resucitado con Cristo en su 
bautismo: 40 esta era la unica resurreccion que necesitaban. Que otros se 
conformaran con conocer al Cristo exaltado a traves de la proclamation 
de Pablo, Apolos o Pedro: ellos, sin embargo, estaban en contacto directo 
con el y no tem'an necesidad alguna de intermediarios humanos. No an- 
daremos muy desencaminados si identificamos a quienes asi argumenta- 
ban con el “partido de Cristo” en Corinto. 41 

La misma actitud se pone de relieve igualmente en el valor desme- 
surado que algunos cristianos corintios atribui'an a los “dones espirituales” 
{charismata) mas espectaculares y extaticos, especialmente a la glosolalia. 
Pablo no excluyo la glosolalia de los fenomenos inspirados por el Espiritu, 
sin embargo demostro gran interes en convencer a sus amigos corintios 
de la relevancia de otros charismata , que aunque no eran tan impresionan- 
tes como la glosolalia resultaban mucho mas efectivos para la edification 
de la comunidad cristiana. El fenomeno de la glosolalia no era en si algo 
caracteristico del cristianismo: Grecia tenia una amplia experiencia al res- 
pecto, por ejemplo, los oraculos pronunciados por las profetisas pitias de 
Delfos, o las entusiastas invocaciones de los adoradores de Dionisio. De 
ahi la insistencia de Pablo en que, la presencia y actividad del Espiritu 
Santo se evidencian, no en el fenomeno de las “lenguas” o la profecia per 
se , sino en el contenido real de las revelaciones recibidas. Tomando lo que 
podrian considerarse dos casos extremos, el apostol senala que la confe- 
sion “Jesus es el Senor”, es algo evidentemente producido por el Espiritu, 
mientras que “Jesus es anatema” -quiza el tipo de afirmacion que, en otro 
tiempo, intentara arrancar de labios de creyentes palestinos-, 42 era algo 
que, muy claramente, procedia de un espiritu completamente distinto. 43 


40 Cf. Romanos 6:4 y 5 (donde, sin embargo, la resurreccion con Cristo parece ser algo fiituro al 
tiempo que presente); Colosenses 2:11-13. 

41 Cf. C. W. Manson, Studies in the Gospels and Epistles, p. 207. Esta es una explicacion muy 
distinta acerca del partido de Cristo que la que propone F. C. Baur en su artfculo de importancia 
fundamental: “Die Cristuspartei in der Korintsischen Gemeinde”, Tubinger Zeitschrift fur Theologie 
3 (1831) Heft 4, pags. 61-206 (reimpreso en Ausgewahlte Werke in Einszelausgaben, ed K. Scholder, 
i, [Stuttgart, 1963], pags. 1-76). Baur consideraba el partido de Cristo (del que veia una referenda 
posterior en 2 Corintios 10:7) como un grupo formado por adherentes judaicos de Pedro que 
querian acentuar su relacion con el Cristo que habia comisionado a Pedro y sus colegas. 

42 Hechos 26:11. 

43 1 Corintios 12:13. Otra explicacion —aunque menos probable— es que algunos cristianos gentiles 
estaban tan exclusivamente entregados al Cristo celestial, cuya presencia disfrutaban por el Espiritu, 
que anatematizaban cualquier referencia al Jesus terrenal que sufrio humillacion y juicio. 
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Seria anacronico llamar gnosticos a estos “hombres del Espi'ritu”; 
este seria un termino mas descriptivo de los adherentes a las varias escue- 
las de gnosticismo que florecieron durante el segundo siglo dC. Si seria 
permisible, sin embargo, describir su doctrina como “gnosticismo inci- 
piente”. A partir de la correspondencia corintia de Pablo, uno puede al 
menos apreciar “en que suelo tan predispuesto iban a caer las semillas del 
gnosticismo”. 44 Los “hombres del Espiritu” de Corinto otorgaban mucho 
valor a la sabiduria {sofia) y al conocimiento {gnosis ), tasando estas co- 
sas (como les decia Pablo) mediante las normas seculares tradicionales, 
mientras que (segun el sostenia) en el Evangelio del Cristo crucificado, 
Dios habia trastornado estas normas exponiendo su insensatez. El cono¬ 
cimiento que cultivaban, si no iba acompanado de amor cristiano, era del 
todo incapaz de edificar la comunidad cristiana o fortalecer la comunion 
entre sus miembros. Tal forma de conocimiento llevaba consigo la ten- 
tacion de menospreciar a otros cristianos de quienes se pensaba estaban 
menos iluminados, y de tratar con impaciencia sus inmaduros escnipulos 
en asuntos como la comida o el sexo. Elios consideraban su cuerpo como 
algo temporal y sostenian que las acciones corporales eran moral y reli- 
giosamente indiferentes. 

Pablo, el mas libre y emancipado de los creyentes del primer siglo, 
podia estar de acuerdo en muchas cosas con estos “sabios”. Estaba de 
acuerdo con ellos en que la came de los animates que habian sido sacrifi- 
cados a las deidades paganas no tenian por ello nada especialmente malo, 
y que los cristianos podian dar gracias por tales alimentos y comerlos con 
una buena conciencia; pero, a diferencia de ellos, el estaba siempre dis- 
puesto a restringir su libertad en asuntos de este tipo, si con ello podia 
salvaguardar la conciencia de cristianos menos emancipados que el. 

Por otra parte, si bien era cierto que la comida era una cuestion etica 
y espiritualmente neutral, no era asi con las relaciones sexuales: estas si 
tenian efectos profundos y permanentes en las personalidades de quienes 
las practicaban erroneamente. 45 Los “sabios” de Corinto tenian un dicho: 
“Las viandas para el vientre, y el vientre para las viandas; pero tanto al 
uno como a las otras destruira Dios”, 46 pero pretendian ir mas lejos con 
la adicion del corolario: “El sexo para el cuerpo, y el cuerpo para el sexo”. 
Sin embargo, para Pablo esta conclusion era del todo inadmisible: tanto la 


44 R. Law, The Tests of Life (Edimburgo 1909), p. 28. 

45 Cf. D. S. Bailey, The Man-Woman Relation in Christian Thought (Londres 1959), p. 10. 

46 1 Corintios 6:13; es probable que la RSV tenga razon al dar por concluida la cita tras “... y el 
estomago para la comida”, en cuyo caso lo que sigue: “Pero tanto al uno como a las otras destruira 
Dios” seria el comentario de Pablo al respecto. 
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comida como el estomago serian destruidos, esto era cierto, pero el efecto 
de las relaciones sexuales no se circunscribi'a tan solo al cuerpo sino a la 
totalidad de la persona, y la persona no compartiria la suerte del cuerpo 
mortal. Al poco de abandonar Corinto, el apostol tuvo ocasion de man- 
dar una carta -hoy perdida y a la cual podriamos referirnos adecuadamen- 
te como “Corintios A”- a sus convertidos instandoles a que no toleraran 
entre ellos ni la fornication ni otros vicios; 47 pero parece evidente que 
les resulto muy diflcil poner en practica este consejo, puesto que Pablo 
tuvo que repetirlo de nuevo una y otra vez en cartas sucesivas; y no de un 
modo general, sino haciendo referencia a casos espetificos. Es evidente, 
que ni siquiera para los cristianos regenerados era facil librarse del princi¬ 
pal pecado de la ciudad y, especialmente, cuando algunos miembros “ilu- 
minados” de su comunidad segui'an asegurandoles que aquello no era en 
absolute pecado. 

Hay un incidente del que Pablo fue informado en Efeso por un her- 
mano (o hermanos) de Corinto, y ante el cual reacciono energicamente, 
que pone de relieve hasta donde estaban dispuestos a llegar estos “ilumi- 
nados”. Un miembro de la iglesia de Corinto habia comenzado a coha- 
bitar con la mujer de su padre. No queda claro si el padre estaba vivo o 
muerto, pero aun en la permisiva ciudad de Corinto se consideraba que 
una relacion de este tipo estaba ya traspasando los limites de lo tolerable; 
no cabe duda que la existencia de tal relacion en el seno de la iglesia esta¬ 
ba danando su reputation. Y por si esto fuera poco, muchos de los miem¬ 
bros de la iglesia estaban dispuestos a enorgullecerse de tal situation, con- 
siderandola como una emblematica expresion de la libertad cristiana que 
se elevaba igualmente por encima de las inhibiciones de la ley judi'a y las 
convenciones paganas. De ser tolerada por la iglesia, tal conducta corrom- 
peria la totalidad de la comunidad —dijo Pablo-, tan cierto como un poco 
de levadura leuda toda la masa. El ofensor habia de ser repudiado, exclui- 
do de la membresi'a de la iglesia, y ello en favor de la salud espiritual de 
esta, asi como de la salvation final de aquel. 48 


10. “Hermanos debiles” en Corinto 

Pero Pablo tuvo que poner en guardia a la iglesia de Corinto, no solo 
respecto a la perversion de la libertad cristiana que la convertia en liber- 
tinaje. Algunos de sus miembros, ya como reaction contra la penetrante 


47 En 1 Corintios 5:9-11 se refiere a ella. 

48 1 Corintios 5:1-2. 
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influencia de la inmoralidad de la ciudad, ya anticipando el gnosticismo 
ascetico del segundo siglo, creyeron que era sabio abstenerse del matri- 
monio e imponer al cuerpo un severe regimen. Otros tem'an escrupulos 
respecto a comer la carne de animates previamente ofrecidos a los l'do- 
los en sacrificio; tales escrupulos llegaban al punto que, dondequiera que 
se les invitara a comer, inquirian escrupulosamente acerca del origen de 
la carne y se abstem'an de ella en caso de la duda mas leve al respecto. 
Tales personas mostrarian una clara disposicion a escuchar con agrado 
a los criticos de Pablo en este terreno, aquellos que desaprobaban lo que 
consideraban una reprochable laxitud en este y otros asuntos relaciona- 
dos con las comidas. 

Aunque Pablo era el primero en restringir su libertad en pro de 
la caridad cristiana, y recomendaba a sus convertidos que siguieran su 
ejemplo al respecto, insisti'a tambien en el hecho de que tales restriccio- 
nes habi'an de ser impuestas por uno mismo y de manera voluntaria; en 
cualquier intento de imponerlas desde afuera, el apostol vei'a una amena- 
za contra la gracia del Evangelio y la libertad del Espi'ritu. La linea que 
Pablo segui'a en estos temas halla expresion en las replicas que dio a al- 
gunas preguntas que la iglesia de Corinto le envio durante su ministerio 
en Efeso. 



CAPITULO XXIV 
La correspondencia corintia 


1. La carta de los corintios a Pablo 

Pablo respondio a las noticias que habi'a recibido de los de Cloe y de 
otros que le visitaron, en una carta que ha llegado a nosotros con el nom- 
bre de 1 Corintios. Puesto que esta carta fue precedida por otra mas tem- 
prana que no se conserva, 1 y que tradicionalmente se ha llamado “Corin¬ 
tios A”, podriamos referirnos a nuestra 1 Corintios como “Corintios B”. 

Pablo no solo escribio cartas sino que tambien recibio algunas, 
aunque ninguna de ellas ha sobrevivido; esto significa una considerable 
perdida para nosotros, puesto que esta correspondencia, probablemen- 
te, arrojaria luz sobre pasajes de las propias epistolas del apostol que nos 
son oscuros por nuestra ignorancia de las personas y circunstancias que se 
mencionan en ellos. 

Sin embargo, si sabemos, al menos algo, acerca de una de las cartas 
que recibio: la que le enviaron a Efeso sus amigos y seguidores de Corinto 
y que le fue traida por Estefanas, Fortunato y Acaico, tres miembros de la 
iglesia corintia. 2 En su carta le aseguraban que guardaban las tradiciones 
que el les habi'a confiado, 3 y le formulaban una serie de preguntas a las 
que el contesto una por una en la segunda parte (y principal) de 1 Corin¬ 
tios (capitulos 7-16). Algunas de sus preguntas habrian sido quiza provo- 
cadas por lo que Pablo les habi'a dicho en “Corintios A”. 4 

(a) La observancia de las tradiciones. Las “tradiciones” que los corin¬ 
tios aseguraron a Pablo seguir guardando, eran articulos basicos de fe y 


1 Cf. 1 Corintios 5:9-11 (ver pagina 253). 

2 1 Corintios 7:1; 16:17. 

3 1 Corintios 11:2. 

4 Vease la obra de J. C. Hurd, Jr., The Origin of 1 Corintians (Londres, 1965). 
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practica que el apostol mismo habi'a “recibido” antes de “ensenarlos” a sus 
convertidos. 5 (Los verbos “recibir” y “ensenar” son, en este contexto, pala- 
bras tecnicas del lenguaje del traspaso de tradiciones de una generation o 
persona a otra). Tales tradiciones se resumi'an bajo el encabezamiento: “la 
tradition de Cristo”, 6 que comprendi'an: (i) un resumen del mensaje cris- 
tiano expresado en una confesion de fe con especial hincapie en la muerte 
y resurrection de Cristo; (ii) varios hechos y palabras de Cristo; (iii) reglas 
eticas y de procedimiento para los cristianos. Muchas de estas cosas, como 
se ha sugerido con anterioridad, le fueron impartidas a Pablo durante su 
primera visita a Jerusalem tras su conversion 7 y el, a su vez, las impartio a 
sus convertidos. 

Cuando los corintios le dijeron que guardaban tales tradiciones, el 
les encomio; anadio, sin embargo, que tenia information de confianza 
acerca de su olvido de algunas de ellas. 8 El desarrollo de un espiritu de 
division entre ellos era algo que no podia encomiar: esto se manifestaba, 
no solo en la aparicion de escuelas de pensamiento rivales, sino tambien 
en escisiones sociales que tomaron una forma especialmente lamentable 
en la mesa del Senor, y que representaban una pura pantomima, que con- 
tradecia su pretension de tener alii comunion con el Senor y el uno con el 
otro. La celebration de la Santa Cena se llevaba a cabo en el transcurso 
de una comida de comunion a la que contribuia cada miembro o familia; 
sin embargo, en lugar de compartir todos de lo que se habi'a traido, los ri- 
cos se comian lo suyo mientras los miembros mas pobres tenian que pasar 
con lo poco que habian podido aportar, hasta el punto en que, como dice 
Pablo: “Uno tiene hambre, y el otro se embriaga” (1 Corintios 11:21). Una 
conducta tan egocentrica representaba un ultraje contra tan sagrada cele¬ 
bration, y quienes participaban de ella con un espiritu tal, lejos de recibir 
gracia alguna, comian y bebian su propio juicio. Es en este contexto don- 
de Pablo nos ofrece el relato mas temprano de que disponemos acerca de 
la institution del agape de la comunion (1 Corintios 11:23-26): 

Porque yo recibi del Senor lo que tambien os he ensenado: Que el 
Senor Jesus, la noche que fue entregado, tomo pan; y habiendo dado 
gracias, lo partio, y dijo: Tomad, corned; esto es mi cuerpo que por 
vosotros es partido; haced esto en memoria de mi. Asimismo tomo 
tambien la copa, despues de haber cenado, diciendo: Esta copa es el 


5 Cf. 1 Corintios 11:23; 15:3. 

6 Cf. Colosenses 2:6,8. 

7 Vease pagina 98 ss y 116. 

8 1 Corintios 11:17 y ss. 
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nuevo pacto en mi sangre; haced esto todas las veces que la bebiereis, 
en memoria de ml. Asl, pues, todas las veces que comiereis este pan, y 
bebiereis esta copa, la muerte del Senor anunciais hasta que el venga. 9 

La clausula final “hasta que el venga”, es con toda probabilidad una 
parte integral de lo que Pablo “recibio”. Puede que tenga su origen en el 
dicho de Jesus en el aposento alto en el sentido de que la proxima vez que 
comiera la Pascua o bebiera el fruto de la vid, seria en el ya establecido 
reino de Dios; 10 sin embargo, esto no refleja en ningun caso la significa- 
cion escatologica que adquirio la celebracion en el periodo de la iglesia 
primitiva en que, no solo se conmemoraba la pasion de Jesus, sino que se 
anticipaba tambien su parousia; de hecho, puede que se considerara como 
una “accion profetica” que ayudaba al cumplimiento de la oracion mara- 
na-tha (“jNuestro Senor viene!”), que parece haber tenido su origen en la 
mesa del Senor. 11 

De hecho, la mayoria de las citas que encontramos en los escritos 
paulinos de los dichos de Jesus se dan en el marco de las replicas del apos- 
tol a la carta que le remitieron los corintios. En respuesta a su pregunta 
sobre el matrimonio, el apostol aduce la prohibicion del divorcio por par¬ 
te de Jesus; 12 al defender su propia libertad como apostol invoca el “as! 
tambien ordeno el Senor a los que anuncian el evangelio, que vivan del 
evangelio”; 13 aconsejando respecto al proceder de un creyente cuando es 
invitado a comer por un no creyente, Pablo se hace eco del mandato del 
Senor a los setenta a comer lo que les pusieran delante dondequiera se les 
ofreciera hospitalidad. 14 

Otro aspecto de la tradicion que transmitio a los corintios, fue el re¬ 
late de la muerte, resurreccion y sepultura de Jesus que ofrecen los evan- 
gelios, junto con un resumen de las ocasiones en que el Senor aparecio a 
unos y a otros tras la resurreccion. Pablo sabi'a que algunos miembros de 
la iglesia -aquellos que negaban la existencia de una resurreccion futura- 
tomaban esta tradicion muy a la ligera. 15 No es que pretendieran negar 
la resurreccion de Cristo, pero Pablo les recuerda las implicaciones de la 


9 Vease pagina 332. 

10 Cf. Lucas 22:16; Marcos 14:25. 

11 Tiene un marco eucaristico en La Didaje 10:5. Ver O. Hofius, “Bis dass er kommt”, NTS 14 
(1967-68) pags. 439 y ss. 

12 1 Corintios: 7:10 y 11 (Cf. Marcos 10:5-12); vease pagina 124. 

13 1 Corintios 9:14 (cf. Mateo 10:9-10 y Lucas 9:3-4) vease pagina 124. 

14 1 Corintios 10:27 (cf. Lucas 10:8); vease pagina 126. 

15 Vease pagina 360. 
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tradition que recibieron de el, insistiendo en que la pasada resurreccion 
de Cristo y la futura resurreccion de su pueblo, estan tan estrechamen- 
te vinculadas la una con la otra -significando la resurreccion de Cristo la 
presentation de las primicias y la de su pueblo la de la cosecha completa- 
que abandonar la creencia en esta ultima demandaba, por logica, el aban- 
dono de la primera, con el consecuente colapso de la fe cristiana. 16 

Las preguntas que se suscitan en la epi'stola a los corintios cubren 
una amplia variedad de temas: el matrimonio y asuntos relacionados, ali- 
mentos sacrificados a los l'dolos, los dones espirituales de la iglesia, el fon- 
do de ayuda que ellos habi'an oi'do se estaba recogiendo para los creyentes 
de Jerusalem Estas preguntas o grupo de preguntas son faciles de identifi- 
car porque Pablo introduce sus respuestas a ellas una por una con la frase: 
“acerca de” (o “en cuanto a”). 

(b) Preguntas sobre el matrimonio. La laxitud sexual que formaba par¬ 
te de la forma de vida corintia, y de la que ni siquiera la iglesia era immu¬ 
ne en una ciudad asi, haci'a pensar a algunos de los miembros de la iglesia 
que era mejor evitar completamente toda relation sexual, dentro aun de 
un matrimonio ya formalizado. Puede que quienes tem'an este sentir en- 
contraran una confirmation de tal punto de vista en la idea que el cercano 
fin de la edad descartaba la planificacion a largo plazo que acompana nor- 
malmente a quienes asumen las responsabilidades de la vida de familia. 
Este grupo resumi'a su punto de vista en la maxima: “Bueno le seria al 
hombre no tocar mujer”, 17 con lo que -al menos algunos de ellos- espe- 
raban que Pablo estaria de acuerdo. Conoci'an la preferencia del apostol 
por la vida celibe y pensaban que aplaudiria el que sus convertidos tuvie- 
ran tambien tal inclination; el Pablo de las tradiciones posteriores cier- 
tamente lo hace; en el escrito apocrifo Los Hechos de Pablo, se presenta a 
un Pablo en problemas por causa de algunas de sus convertidas que, si 
estaban prometidas rehusaban casarse, y si estaban casadas interrumpi'an 
las relaciones normales con sus maridos. 18 Sin embargo, el Pablo histori- 
co adopta una linea muy distinta: sorprende a sus receptores ya que, tras 
citar su consejo de perfection como si lo aprobara, introduce a continua¬ 
tion un “pero” que lo hace anicos. La norma para los cristianos -dira- no 


16 1 Corintios 15:12-19. 

17 1 Corintios 7:1b. Origenes vio que este pasaje era un cita de Pablo acerca de la actitud de un 
partido ascetico de la iglesia en Corinto y no su propio dicho, Commentary on 1 Corintians y § 121 
(ed. C. Jenkins, JTS 9 [1907-08], pags. 500 y ss.). 

18 Por ejemplo, Tecla, una virgen de Iconio y Artemilla, esposa del gobernador de la provincia de 
Asia {New Testament Apocrypha , E. T., ed. E. Hennecke, W. Schneemelcher, R. McL. Wilson, ii 
[Londres, 1965], pags. 365-364, 370-373). Vease pagina 541. 
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es el celibato sino la monogamia, 19 aunque no fuera por un motivo mas 
elevado que evitar la fornicacion, lo cual era el proposito de sus corres- 
ponsales. (Esto se dice tan solo como argumento ad hominem\ no significa 
que Pablo no encontrara para el matrimonio razon mas elevada que la de 
evitar la fornicacion). 20 A no ser que alguien tuviera una vocacion especial 
-i charisma , como el lo llama- 21 para el celibato, cualquier intento de adop- 
tar este estado seria contrario a la naturaleza y le dejaria expuesto, preci- 
samente, al tipo de tentacion que tanto aborreci'an. Con sus convertidos, 
Pablo llega tan lejos como puede ya en el camino ascetico, ya en el liberal, 
hasta alcanzar un punto en que hace un alto y matiza en profundidad lo 
que concedio con anterioridad. 22 

Respecto a la idea de que los conyuges hayan de refrenar la union 
sexual, Pablo concede que pueden hacerlo, por un periodo limitado, y 
si ambos estan de acuerdo. El apostol no contempla la posibilidad de 
una abstencion unilateral, lo cual seria despojar a la otra parte de sus 
derechos. Tras el periodo de abstinencia acordado, el matrimonio debe- 
ria reanudar las relaciones normales; seguir cualquier otro camino seria 
invocar el desastre. 

La ley de Cristo excluye el divorcio para el cristiano; aqui Pablo no 
tiene necesidad de expresar una opinion suya puesto que el Senor se habia 
pronunciado expli'citamente al respecto; es cierto que lo habia hecho en el 
contexto del debate rabinico y de las costumbres sociales judi'as, en la que 
el inicio de los tramites para el divorcio era una prerrogativa del hombre; 
su fallo contra tal procedimiento fue, en parte a efectos de proteger a la 
desfavorecida esposa. Pablo escribe en un marco gentil y aplica el dicta- 
men de Jesus tanto a hombres como a mujeres: el camino para el cristiano 
es la reconciliacion, no la separacion. 

Sin embargo, la mision cristiana entre los gentiles podia a menudo 
llevar a situaciones no contempladas en el ministerio de Jesus en Pales- 
tina, y para las que, en consecuencia, no habia un claro dictamen suyo. 
Podia darse el caso que se convirtieran al cristianismo un hombre o una 
mujer sin que sus respectivos conyuges les siguieran en tal decision, per- 
maneciendo como paganos. <;Que habia que hacer en tales casos? Si el 


19 Vease la obra de J, M. Ford, “St. Paul the Philogamist”, NTS 11 (1964-65), pags. 326-327. 

20 J. Klausner hace muy poca justicia a Pablo en este respecto; muy erroneamente dice que Pablo 
concebia el matrimonio como un “mal necesario” {From Jesus to Paul , E. T. [Londres, 1944], 
pags. 570-572). 

21 1 Corintios 7:7. 

22 Cf. H. Chadwick; “All Things to all Men”, NTS 1 (1954-55), pags. 261 y ss. 
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conyuge pagano consenti'a en seguir viviendo con el creyente -deci'a Pa¬ 
blo-, entonces adelante. No obstante cabi'a la pregunta <;no contaminaria 
al cristiano la convivencia con un pagano? A1 contrario -dijo Pablo-, la 
convivencia continuada con un cristiano, santificaria al pagano, y los hijos 
fruto de tal union participarian igualmente en este efecto santificador. 23 
Quiza lo que guiaba a Pablo en este juicio era el principio inherente de 
una de las ordenanzas de la ley ceremonial judi'a: “Cualquier cosa que to- 
care el altar, sera santificada” (Exodo 29:37). En la literatura rabinica se 
describe a los proselitos tras su conversion al judai'smo como participando 
de una posicion de “santidad”. 24 Cabi'a tambien la posibilidad de que el 
conyuge pagano fuera ganado para el Evangelio mediante el testimonio 
del otro: tal matrimonio tenia un potencial misionero. 25 

Por otra parte, era tambien posible que el conyuge pagano no qui- 
siera vivir con el cristiano; en tal caso -dice Pablo-, no habia que forzar al 
no creyente para que siguiera viviendo con el creyente, o regresara con el 
contra su voluntad. En una situacion asi era mejor separarse que vivir jun¬ 
tos en un estado de constante tension. La parte abandonada ya no estaria, 
en tal caso, obligada por el contrato matrimonial. 

Aunque no se invoca ninguna autoridad del Senor para este “privile- 
gio paulino”, Pablo lo considera en armonia con las ordenanzas de Jesus. 
El apostol trata con estos asuntos sin antecedentes como lo haria un sabio 
pastor: considerando los intereses de las personas afectadas, al tiempo que 
permanece fiel al espiritu de la “ley de Cristo”. Igual que el sabado, el ma¬ 
trimonio fue instituido para el hombre y no al contrario. 

<;Seria posible en el caso anterior que el cristiano contrajera un 
nuevo matrimonio? Probablemente, Pablo daria la misma respuesta 
a esta pregunta que a las viudas y personas solteras (incluyendo a las 
parejas que habian decidido vivir juntos en virginidad): 26 “No procures 
casarte. Mas tambien si te casas, no pecas”. Los casados, por una par¬ 
te, habrian de experimentar unas preocupaciones y ansiedades por las 
cosas temporales de las que los no casados estarian libres; por otra, en 
tiempos de persecucion y angustia -que Pablo consideraba inminentes- 


23 1 Corintios 7:14. 

24 Misna, Yebamot 11:2. 

25 Cf. J. Jeremias, “Die missionarische Aufgabe in der Mischehe” en Neustestamentliche Studien fur 
R. Bultmann , ed. W. Eltester, BZNW 21 (1954), pags. 255 y ss. 

26 La interpretacion de 1 Corintios 7:25 y ss. (“En cuanto a las virgenes...”) es debatible; sin 
embargo, el pasaje se entiende mejor aplicandose a parejas que vivfan en un estado de compromiso 
matrimonial permanente, pero sin consumar. 
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un hombre soltero estaria bajo un grado menor de tentacion a compro- 
meter su fe que un hombre con responsabilidades familiares, consciente 
como estaria este ultimo que, de confesarse cristiano, tambien su esposa 
e hijos -no solo el mismo- podi'an sufrir. Pablo esta impartiendo conse- 
jos duros para tiempos dificiles que haci'an presagiar el fin del presente 
orden. Jesus habi'a hablado de una crisis venidera en la cual quienes no 
tern'an hijos se considerarian muy afortunados al considerar las calami- 
dades que tal tribulacion traeria consigo. 27 Estos eran argumentos mas 
practicos que el comentario de Pablo respecto a que, hablando idealis- 
tamente, se evitarian muchos problemas si todos encontraran la vida tan 
agradable como el; sin embargo, el apostol reconoci'a que el celibato era 
para los pocos que se sabian llamados a el. 

Esta bastante claro que, durante su carrera apostolica, Pablo fue celi- 
be. Pero ;cu;il era su estado civil real? El sabia que otros lideres cristianos, 
Pedro sin ir mas lejos, se haci'an acompanar de sus esposas durante sus 
viajes misioneros, y consideraba que esto era algo completamente licito, 
igual que lo era que las iglesias les mantuvieran a ellos y a sus esposas. 
Ciertamente, el apostol reclama los mismos derechos para si, en el su- 
puesto de que quisiera acogerse a ellos (que no era el caso). 28 

Esto no necesariamente significa que tuviera esposa pero que habi'a 
decidido privarse de su compani'a durante sus frecuentes viajes aposto- 
licos. Asimismo, se puede descartar la fantasia romantica de que se ha¬ 
bi'a casado con Lidia, la comerciante de Filipos, y de que se referia a ella 
cuando insta al “companero fiel” a ayudar a otras mujeres filipenses que 
habian cooperado con el en el servicio del Evangelio (Filipenses 4:3). 29 
Concediendo que durante su ministerio apostolico no estaba casado, cabe, 
sin embargo, la pregunta de si lo estuvo o no alguna vez. Se puede de- 
cir que, entre los judios piadosos, el matrimonio era algo normal y que, 
de hecho, era algo que se esperaba de ellos cuando alcanzaban la mayoria 
de edad. 30 Cierto que Jesus habi'a mencionado ciertas excepciones -como 
la de aquellos “que a si mismos se hicieron eunucos por causa del reino 
de los cielos” (Mateo 19:12)-, excepciones entre las que estarian Juan el 
Bautista y el mismo. Sin embargo, es de suponer que Pablo no habi'a sido 
influido por consideraciones de este tenor antes de ser cristiano. <jEra pues 


27 Lucas 23:29; cf. Marcos 13:17. 

28 1 Corintios 9:5 (ver pagina 249). 

29 Cf. S. Baring-Gould ,A Study of Saint Paul (Londres, 1897) pags. 213 y ss. 

30 Juda ben Tema, rabino de un periodo posterior (segunda mitad del siglo segundo dC.), especifico 
los dieciocho anos como la edad apropiada para que se casaran los hombres jovenes {Pirqe Abot 5: 24). 
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viudo? Puede ser, Joachim Jeremias ha dado, por ejemplo, una respuesta 
afirmativa a esta pregunta. 31 Es mas probable que su esposa le abandonara 
cuando se convirtio en cristiano, que la perdiera cuando sufrio la perdida 
de “todas las cosas” por amor a Cristo. 32 Esto, por supuesto, no puede de- 
mostrarse, pero si hubiera ocurrido algo asi se explicaria la especial com- 
prension que demostro Pablo hacia aquella situacion en la que el conyuge 
inconverso abandona al que se ha hecho cristiano: “Pues no esta el her- 
mano o la hermana sujeto a servidumbre en semejante caso” (1 Corintios 
7:15). Pablo, por su parte, no estaba sujeto a servidumbre en ningun caso; 
sabia que podria cumplir su comision mas fervientemente si permaneci'a 
libre del vinculo matrimonial. 

(c) Preguntas sobre alimentos. En una ciudad pagana como Corinto, el 
asunto de los alimentos sacrificados a los l'dolos no podia considerarse de 
un modo aislado; era parte del problema mas amplio de las relaciones con 
los idolatras. Los miembros mas iluminados de la iglesia sostenian que, 
puesto que “no hay mas que un Dios”, se seguia que “un l'dolo nada es en 
el mundo” (1 Corintios 8:4); por tanto, el hecho de que un animal hubie¬ 
ra sido sacrificado en un templo pagano no hacia que su came fuera ni 
mejor ni peor. Pablo estaba basicamente de acuerdo; sin embargo , para los 
creyentes menos iluminados, los l'dolos tenian una existencia real; quienes 
les atribuian una cierta medida de realidad los consideraban poderes de- 
moniacos aunque, lejos de adorarlos, los abominaran. En la logica de tales 
personas, la comida habia sido contaminada por su asociacion con el l'dolo 
y, quienes comieran de ella podian ser poseidos por los demonios. Pablo 
demuestra una notable comprension para con estos “hermanos debiles”: 33 
a diferencia de muchos que profesaban mayor iluminacion, el apostol se 
daba cuenta de que para quien cree en un l'dolo o un ser demoniaco simi¬ 
lar, este tiene una existencia y poder reales (que aunque no existen objeti- 
vamente, no por ello es menos efectivo). 

Si se hizo en Corinto algun intento de imponer el decreto de Jeru- 
salen a la iglesia, posiblemente mediante el partido de Pedro, ello hubiera 
sido una razon mas para plantear la pregunta a Pablo. 34 


31 J. Jeremias, “War Paulus Witwer?” ZNW25 (1926), pags. 310 y ss., con la critica de E. Fascher , 
“Zur Wirtwerschaft des Paulus und der Auslegung von 1 Cor 7”, ZNW 28 (1929) pags. 62 y ss, y la 
replica de J. Jeremias , “Nochmals: war Paulus Witwer?” ZNW 28 (1929) pags. 321 y ss. 

32 Filipenses 3:8. 

33 ICorintios 8:7, 9-12; 9:22; Romanos 14:1 y ss. 

34 Vease pagina 305 con n. 37. 
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A1 margen de la dudosa conveniencia de poner a sus iglesias gen¬ 
tiles en sujecion a Jerusalen, el modo de proceder de Pablo no consisti'a 
en imponer reglas, sino mas bien en ayudar a sus convertidos a discer- 
nir tales asuntos por si mismos a la luz de los principios cristianos basi- 
cos. Uno de los mas importantes entre tales principios era el de tener en 
cuenta la conciencia de los hermanos debiles a efectos de acompanarles 
con tacto hacia un mejor y mas iluminado entendimiento de las impli- 
caciones de su fe. Ademas de esto, la libertad de los cristianos no debe 
limitarse mediante restricciones externas. Los creyentes teni'an libertad 
para comprar cualquier cosa que desearan en el mercado de carnes de 
la ciudad, 35 sin preguntar escrupulosamente si la carne procedi'a o no de 
animates sacrificados a los l'dolos. Del mismo modo, teni'an tambien la 
libertad de aceptar una invitacion para comer en un hogar pagano, sin 
tener que investigar escrupulosamente cual era la procedencia de la car¬ 
ne que comerian. Sin embargo, si se pusiera en su conocimiento que un 
plato en particular era hierothyton? b elaborado con carne de un animal 
sacrificado a los l'dolos, con la intencion de probar su profesion cristiana 
mediante su respuesta a tal informacion, podi'an entonces, con toda ra- 
zon, excusarse y no comerla. 37 

No obstante, algunos miembros de la iglesia corintia fueron mucho 
mas alia de comprar lo que pudiera ser carne procedente de los sacrifices 
en la carniceria o aceptar invitaciones a comer de parte de sus vecinos. 
Quiza un conocido habi'a dispuesto un banquete en uno de los templos 
paganos ^debia un creyente aceptar una invitacion de este tipo? 38 En tal 
caso, lo de menos era que la comida procediera de un animal sacrificado 
al dios que se adoraba en aquel templo; lo realmente importante era que 


35 El hecho de que Pablo se refiera en 1 Corintios 10:25 al mercado de carnes como makelon , una 
palabra de origen latino ( macellum ) indica que tenia en mente al mercado de carnes de Corinto; se 
menciona el macellum en el fragmento de una inscripcion latina encontrada cerca de la carretera 
de Lechaeum, al norte del agora corintia; ver H. J. Cadbury, “The Macellum of Corinth”, JBL 53 
(1934) pags. 134 y ss. 

36 Pablo, y en general cualquier judio que hablara en griego, le llamaria eidolothyton (“sacrificado a 
un idolo”); el uso del termino hierothyton , del argot de los idolatras devotos, implica que el que habla 
es un pagano (1 Corintios 10:28). 

37 Pablo estaba dispuesto a limitar voluntariamente su libertad en consideracion a otros, pero no a 
permitir que otros le juzgaran respecto a su ejercicio de la misma, o a tolerar que la conciencia de 
ellos se erigiera en la norma por la que habia de regularse su libertad. Esta es la esencia de lo que 
dice en 1 Corintios 10:29b y 30. 

38 La referencia de 1 Corintios 8:10 a ocasiones de este tipo es ilustrada en las cartas de 
Oxyrhynchus encontradas en unos papiros donde, por ejemplo, se dice: “Chaeremon te invita a 
cenar a la mesa del dios Sarapis en el Sarapeion (templo de Sarapis) manana dia 15 a las 9 h.” 
(Papiro 110; cf. Papiros 523,1484, 1755). 
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toda la celebration giraba alrededor de aquel dios, y el creyente podria en- 
contrarse facilmente en una atmosfera donde seria inevitable una cierta 
participation en la idolatria. <;Es concebible -pregunta Pablo- que la mis- 
ma persona participe una noche de la mesa del Senor y la siguiente de la 
de los demonios? 39 Aunque los falsos dioses eran en si algo insignificante, 
para quienes les adoraban eran poderes demom'acos, no era posible parti- 
cipar en la fiesta de uno de ellos en su templo sin sentir su influencia para 
lo peor. Ni aun en este caso establece Pablo una ley, sino que mas bien 
apela a la sensatez de sus lectores: “Como a sensatos os hablo; juzgad vo- 
sotros lo que digo” (1 Corintios 10:15). 

En una ciudad pagana era dificil evitar del todo cualquier relation 
con la idolatria, pero era del todo desatinado tenerla deliberadamente 
cuando no habia ninguna necesidad. Pablo les recuerda los desastrosos re- 
sultados de la relation de Israel con los moabitas en la apostasi'a de Ba- 
al-peor durante su deambular por el desierto, con la implication de que, 
como entonces, tambien ahora tal idolatria bien podia llevarles a la in- 
moralidad sexual. 40 “Estas cosas -dice el apostol- les acontecieron como 
ejemplo, y estan escritas para amonestarnos a nosotros... Asi que, el que 
piensa estar firme, mire que no caiga” (1 Corintios 10:11 y ss). 

Como afirmaban los “sabios” de la iglesia puede que todo fuera lici- 
to, sin embargo -anadia Pablo-, “no todo edifica,” 41 especialmente asistir a 
una fiesta idolatrica en un templo pagano. 

(d) Preguntas acerca de los dones espirituales. Para algunos de los cris- 
tianos corintios, las manifestaciones mas importantes del Espiritu que 
mora en el creyente eran los fenomenos espectaculares como el hablar en 
lenguas. Tambien respecto a este asunto se pide la opinion del apostol, 
quien, de nuevo comienza yendo lo mas lejos que puede con quienes le 
interpelan. En lo que concierne a hablar en lenguas -dice-, de hecho, yo 
hablo en lenguas mas que todos vosotros; “pero en la iglesia prefiero hablar 
cinco palabras con mi entendimiento, para ensenar tambien a otros, que 
diez mil palabras en lengua desconocida” (1 Corintios 14:18-19). 

La fisiologia de la glosolalia era algo desconocido para Pablo: se 
sabe que es el fruto de la apropiada estimulacion de lo que desde 1861 
se conoce como la “zona de Broca”, centra del habia situado en la tercera 


39 1 Corintios 10:21. 

40 Numeros 25:1-5; Salmos 105:28b.; cf. G. E. Mendenhall, The Tenth Generation (Baltimore 1973), 
pags. 105 y ss.. A. T. Hanson, Studies in Paul's Technique and Theology (Londres 1974), pags. 4 y ss. 

41 1 Corintios 10:23; cf. 6:12. 
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circunvolucion del hemisferio cerebral dominante. Lo que importaba al 
apostol era, sin embargo, el cultivo de la glosolalia como don espiritual. 
Estaba de acuerdo en que esta podia ser un vehi'culo del Espi'ritu de Cris- 
to, pero tal cosa no podia determinarse a menos que se interpretara lo que 
se habia dicho, y el poder mismo para tal interpretation era en si un don 
espiritual. La glosolalia podia ser util en una determinada congregation, 
solo cuando en ella se encontrara alguien con el don de la interpretation; 
de no ser asi, su valor quedaba relegado a las devociones privadas (como 
Pablo habria experimentado supuestamente en su experiencia personal). 42 

Por otra parte, la profecia era un carisma de gran valor; Pablo reco- 
mendo encarecidamente su cultivo. Para el apostol, la profecia parece ser 
la declaration de los pensamientos de Dios en el poder del Espi'ritu y en 
un lenguaje comprensible tanto para el que habia como para quienes es- 
cuchan; un ejemplo de ello lo tenemos en la declaration profetica de An- 
tioquia, mediante la cual Dios manifesto que Pablo y Bernabe habian de 
ser encomendados por la iglesia de esta ciudad para un ministerio mas 
amplio. 43 Si un extrano entrara en una reunion de la iglesia en la que va- 
rios de los presentes estuvieran hablando en “lenguas” concluiria que es- 
taban todos locos; si, por el contrario, lo hiciera cuando estuvieran pro- 
fetizando uno por uno, su conciencia quedaria convicta por lo que oia y 
reconoceria que Dios estaba presente. 44 

Pablo utiliza la analogia de un cuerpo humano donde el correcto 
funcionamiento de cada parte contribuye a la salud del todo para mos- 
trar que, en la iglesia, el cuerpo de Cristo, eran necesarias una variedad de 
operaciones y ministerios para su bienestar general. Por tanto, era una ne- 
cedad que muchos miembros del cuerpo se concentraran en el ejercicio de 
unos pocos dones, los mas impresionantes, cuando se necesitaban muchos 
mas -algunos de ellos oscuros y poco vistosos pero no por ello menos va- 
liosos- para el pleno logro del bien comun. Esta figura del cuerpo habria 
de desempenar un papel cada vez mas importante en el pensamiento de 
Pablo acerca de la iglesia y su relation con el Senor resucitado. 45 

(e) Preguntas acerca del fondo de ayuda para Jerusalen. Habia una ul¬ 
tima pregunta que nada tenia que ver con las controversias de la iglesia 
corintia, sino con un asunto practico. Habian oi'do que Pablo estaba re- 
caudando, entre las iglesias gentiles, un fondo de ayuda a beneficio de la 


42 1 Corintios 14:4. 

43 Hechos 13:2 (vease pagina 189). 

44 1 Corintios 14:23-25. 

45 1 Corintios 12:12-27 (vease pagina 489 ss.). 
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iglesia de Jerusalen: ^como queria que organizaran su contribucion para 
tal ofrenda? Que cada uno aparte cada semana una cantidad apropiada 
-dijo Pablo-; de este modo, cuando yo venga, vuestra ofrenda estara ya 
preparada y no habra necesidad de prisas y apuros bochornosos para re- 
caudar vuestra contribucion. Teni'an que elegir a sus propios delegados y 
acreditarlos mediante una carta para que estos llevaran su donacion a Je¬ 
rusalen; puede que el fuera de visita a esta ciudad por el mismo tiempo, en 
cuyo caso podi'an acompanarle. El apostol habia dado instrucciones simi- 
lares a otras iglesias colaboradoras, incluyendo a las de Galacia. 46 


2. Una visita dolorosa y una carta severa 

A1 tiempo de mandar su carta -1 Corintios o “Corintios B”- Pablo 
esperaba hacer un seguimiento mediante una visita personal. Planeaba 
quedarse en Efeso durante, al menos, unas cuantas semanas mas, hasta 
Pentecostes (probablemente del 55 dC.). Mientras tanto envio a Timo- 
teo para que este fuera por delante, y pidio a los corintios que procura- 
ran hacer que se sintiera comodo entre ellos. 47 Pasado Pentecostes, el 
mismo planeaba cruzar el Egeo en direccion a Macedonia 48 y visitar las 
iglesias de estas tierras, para encaminarse despues en direccion sur hacia 
Corinto, donde esperaba pasar el invierno. Sin embargo, al poco mo¬ 
dified sus planes e hizo saber a los corintios que les visitaria dos veces: 
una en su camino a Macedonia y la otra a su regreso de esta provincia. 49 
Tras su segunda visita, en primavera, zarparia para Palestina junto con 
los delegados de las iglesias que contribui'an al fondo de ayuda para la 
iglesia de Jerusalen. 

Ciertos factores hicieron imposible el cumplimiento de este plan, 
entre ellos las noticias de que se habi'an suscitado nuevos problemas en 
la iglesia de Corinto, lo cual obligo al apostol a hacer una visita a la ciu¬ 
dad con caracter urgente. Evidentemente, la carta que habia recibido la 
iglesia no habia sido tan efectiva como esperaba Pablo a efectos de frenar 
aquellas tendencias acerca de las cuales habia expresado su desaprobacion; 
de modo que, a la llegada de Timoteo, este habria sido incapaz de hacer 
respetar las disposiciones de Pablo. De hecho, puede que hubieran sido 


46 1 Corintios 16:1-4 (vease pagina 375). 

47 1 Corintios 16:5-11; cf. Hechos 19:22 y quiza Filipenses 2:19. 

48 Puede que la situacion en Macedonia hubiera cambiado tras la muerte de Claudio en el ano 54 dC.; 
en cualquier caso, Pablo pensaba que ahora seria seguro regresar a esta provincia (vease pagina 279). 

49 2 Corintios 1:15-16. 
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precisamente las noticias de Timoteo las que llevaron a Pablo a concluir 
que tan solo una confrontacion directa con la iglesia podia resolver la si¬ 
tuation. Y esto es, justamente, lo que demostro ser: una confrontacion, 
una experiencia dolorosa tanto para Pablo como para sus convertidos. La 
oposicion a Pablo habria sido encabezada por uno de los miembros de la 
iglesia que habria asumido el liderazgo de quienes desafiaban su autori- 
dad. Los demas no hicieron nada en defensa del apostol, y este abandono 
Corinto profundamente humillado. 50 

Sin embargo, Pablo no podia dejar las cosas en Corinto de este 
modo, y escribio una dolorosa carta a la iglesia nacida de la “mucha tri¬ 
bulation y angustia del corazon... con muchas lagrimas” (2 Corintios 
2:4); la misiva fue enviada a Corinto por mano de Tito (probablemente 
un hermano de personalidad mas fuerte que Timoteo). Podemos llamar 
esta carta “Corintios C”, y es dudoso que haya sobrevivido parte algu- 
na de ella. 51 Cuando Tito parti 6 con ella, Pablo comenzo de inmediato 
a lamentar haberla enviado. Quiza el tono severe de la comunicacion 
produjera el efecto deseado, pero cabia tambien la posibilidad de que 
coadyuvara a agravar la situation. En ella aseguraba a los corintios su 
amor para con ellos, pero les pedia que, por su parte, tambien ellos de- 
mostraran el amor que le profesaban reconociendo su autoridad apos- 
tolica y tomando medidas disciplinarias contra aquel que la habia desa- 
fiado. A1 entregarle la carta que habia de llevar a Corinto, Pablo habia 
asegurado a Tito que los cristianos de esa ciudad eran sinceros de cora¬ 
zon, y que lo evidenciarian mediante su pronta obediencia a lo que les 
demandaba en su misiva. Ahora le tocaba esperar para ver si su confiada 
conviction estaba o no bien fundada. 


3. Reconciliacion temporal 

A su regreso a la provincia de Asia, el apostol fue asaltado por una 
severa depresion y, al parecer, por graves peligros externos. 52 El peligro re- 
mitio, pero la ansiedad continuaba. Marcho al distrito de los alrededores 


50 Esta fue la dolorosa visita de la que se habia en 2 Corintios 2:1. 

51 Se ha sostenido en amplios cfrculos que al menos una parte de esta epfstola ha sobrevivido en 
2 Corintios 10-13 (una perspectiva que fue propuesta primeramente por A. Hausrath, Der Vier- 
Capitel Brief des Paulus an die Corinthier [Heidelberg, 1870], y popularizada por J. H. Kennedy The 
Second and Third Letters of Saint Paul to the Corinthians [Londres, 1900]); sin embargo, 12:18 hace 
que esto sea muy improbable puesto que parece una clara referenda a 8:6, 16-19. 

52 2 Corintios 1:8 y ss.; vease paginas 347 y ss y 364. 
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de Troas, 53 al noroeste de la provincia, donde esperaba encontrar a Tito a 
su regreso por mar de Corinto. Mientras esperaba a su colaborador, tuvo 
muchas y alentadoras oportunidades para el evangelismo, pero su men- 
te estaba tan agitada que no pudo aprovecharlas como es debido. Proba- 
blemente espero hasta que ceso la navegacion por el Egeo a causa de la 
estacion invernal, y puesto que ahora sabi'a que Tito tendria que tomar 
la ruta terrestre que atraviesa Macedonia, el mismo se dirigio hacia esta 
provincia, afectado todavi'a por “conflictos” externos y “temores” internos 
(2 Corintios 7:5). 

Sin embargo, encontro a Tito con buenas noticias de Corinto. 54 La 
severidad de la carta habi'a demostrado ser absolutamente efectiva y los 
cristianos corintios, en su celo por justificarse ante Pablo y asegurarle su 
lealtad, habi'an sido movidos a tal grado de indignation que corrian ahora 
peligro de irse al otro extremo y convertir en chivo expiatorio al que habi'a 
desafiado la autoridad de Pablo. Persisti'an todavi'a algunas quejas respecto 
a que los cambios de planes de Pablo habi'an sido desconcertantes, abrup- 
tos e impredecibles, pero el ambiente general era de reconciliation. Tito 
estaba muy contento de la actitud de sus hermanos corintios y compar- 
tio su alegria con Pablo quien, de inmediato, envio otra carta a la iglesia: 
“Corintios D” -nuestra 2 Corintios o al menos 2 Corintios 1-9-, en la 
que expresa su respuesta a las noticias de Tito en una efusion de entra- 
nable afecto. El apostol explica que la razon por la que mando a Tito en 
lugar de regresar el mismo, fue su deseo de no causarles mas dolor. Les 
apremia a perdonar al ofensor puesto que su petition de una action disci- 
plinaria para con el no era debida a resentimiento personal alguno, sino a 
su deseo de poner a prueba el amor y obediencia de la iglesia. Ahora que 
habi'an satisfecho plenamente sus expectativas a este respecto, tem'an que 
extender al ofensor su amistad mas ferviente y restaurarle nuevamente a 
la comunion. De otro modo, el abatimiento que este experimentaba como 
fruto de la manifiesta reprobation de la iglesia, podia producir su propio 
hundimiento, y tambien el de ellos. 55 

La euforia que las palabras de Tito habi'an despertado en Pablo lle- 
varon al apostol a abrir su corazon y a hablar extensamente de la gloria y 
dificultades de su ministerio apostolico. Ser ministro del nuevo pacto, con 


53 La frase de 2 Corintios 2:12 “eis ten Troada\ puede ser una referencia al puerto de Troas (como 
en Hechos 20:6) o al distrito donde este se encontraba y que llevaba el mismo nombre. 

Vease p. 257 nota 21. 

54 2 Corintios 7:6 y ss. 

55 2 Corintios 2:5-11. 
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su mensaje de vida y liberation, era muchi'simo mas glorioso que serlo del 
antiguo, aunque tal ministro fuera el mismo Moises; mucho mas cuando 
quienes proclamaban la validez de la ley eran contemporaneos del apostol 
y lo haci'an en la era de la gracia. 56 El sentimiento de alivio y tranquili- 
dad que experimentaba ahora el apostol, le animo a plantear de nuevo el 
asunto de la ofrenda para Jerusalen; durante el tiempo de la tension en las 
relaciones no era pertinente mencionarlo; ahora, sin embargo, les cuenta 
a los corintios la manera tan generosa como han contribuido a este fondo 
de ayuda las iglesias de Macedonia, a pesar de su profunda pobreza y sus 
recientes persecuciones. Menciona tambien como se habia enorgullecido 
ante los macedonios de la prontitud con que la iglesia de Corinto y otras 
de la provincia de Acaya habian preparado sus ofrendas. En breve iba a 
emprender el camino a Corinto con algunos representantes de las iglesias 
de Macedonia, portadores de las ofrendas de tales iglesias; pero mientras 
tanto y para cerciorarse de que la ofrenda de los corintios estuviera cierta- 
mente preparada, 57 les envi'a de nuevo a Tito junto con dos hermanos mas 
-distinguidos entre las iglesias por su imparcialidad e integridad- para que 
les ayuden a completar lo que tan bien habia comenzado: la colecta del di- 
nero apartado ya por las diferentes familias y hermanos para este proposito. 


4. Desafio de la autoridad de Pablo 

Con todo, la segunda visita de Tito a Corinto no fue tan feliz como 
la primera. Puede que algunos de los miembros de la iglesia tuvieran la 
sensation de que, con toda aquella insistencia en el caracter voluntario de 
la ofrenda para Jerusalen, Pablo estaba en realidad poniendoles en una si¬ 
tuation comprometida; no tem'an otra option que aportar una cantidad 
generosa si no querian quedar mal -y hacer quedar mal a Pablo- ante los 
representantes de las demas iglesias. 

Entre algunos de los miembros de la iglesia se evidencio un nuevo 
resentimiento estimulado por la visita de algunos que hicieron todo lo po- 
sible por menoscabar el prestigio de Pablo a ojos de sus convertidos. Lo 
que sabemos de estos forasteros y de la atmosfera de la iglesia en el tiem¬ 
po de su visita es, unicamente, lo que colegimos de 2 Corintios 10-13, 
fragmento que habria podido ser enviado a Corinto un poco mas tarde 
que los capitulos 1-9 y al que podriamos llamar “Corintios E”. 58 


56 2 Corintios 3:7 y ss. Vease pagina 237. 

57 2 Corintios 8:1 — 9:15. 

58 Cf. C.K. Barrett, The Second Epistle to the Corinthians (Londres 1973) pags. 243 y ss. 
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Puesto que Pablo no tenia necesidad alguna de identificar a tales fo- 
rasteros al escribir a los corintios acerca de ellos, no es de extranar que en 
nuestros di'as haya diferentes opiniones respecto a su caracter. Una opi¬ 
nion expresada primero por Wilhelm Lutgert en 1908 es que los tales 
eran gnosticos de temperamento mistico y etica licenciosa. 59 Pero, puesto 
que ellos mismos pretendi'an ser hebreos y e invocaban la autoridad de los 
“apostoles superiores”, es mas probable que procedieran de Judea. No hay 
duda que se presentaban a si mismos como “hombres del Espiritu”, pero 
esto no les hace necesariamente gnosticos: el conflicto entre ellos y Pa¬ 
blo no radicaba en la gnosis , ni en los dones espirituales sino en la exousia 
apostolica de Pablo, es decir, su autoridad y libertad. 60 

Si al igual que quienes visitaron con anterioridad a la iglesia de Co- 
rinto, tambien ellos eran portadores de credenciales firmadas por los di- 
rigentes de Jerusalen, Pablo se habria visto en la necesidad de exponer la 
falsedad de sus pretensiones sin cuestionar la autoridad o las buenas in- 
tenciones de quienes les recomendaban. El apostol tenia mucho interes en 
evitar cualquier apariencia de divergencia entre su mision a los gentiles y 
la iglesia de Jerusalen; sin embargo, no siempre era facil conseguirlo cuan- 
do la autoridad de Jerusalen se esgrimia tan apasionadamente en contra 
de la suya. Los insidiosos usaban el argumento de que ninguna ensenanza 
podia validarse a menos que esta hubiera sido autorizada por Jerusalen. 
Si Pablo estaba actuando con independencia de Jerusalen, lo hacia sin la 
comision de Cristo, la cual habia sido conferida primero a esta iglesia que 
era, por tanto, su heredera; apartarse, como habia hecho Pablo, de la fuen- 
te de autoridad espiritual era “andar segun la came” (2 Corintios 10:2). Si 
la iglesia de Corinto queria disfrutar las bendiciones del Espiritu, debia 
reconocer la autoridad de Jerusalen. 

Para Pablo, lo que estaba en juego con estos argumentos, no era su 
prestigio personal, sino mas bien la verdad del Evangelio y la naturaleza 
de la iglesia. Si su ministerio llevaba la rubrica de la aprobacion divina, si 
la iglesia de Corinto era el sello de su apostolado, entonces la oposicion 
de aquellos falsarios no era meramente contra el, sino contra el Senor que 


59 Wilhelm Lutgert, Freihetspredigt und Schwarmgeister in Korinth: ein Beitrag zur Charasteristik der 
Christuspartei (Giitersloh, 1908); cf. W. Schmithals, Gnosticism in Corinth , E. T. (Nashville/Nueva 
York, 1971). Vease tambien G. Friedrich, “Die Gegner des Paulus in 2 Korinterbrief”, en Abraham 
unser Vater: Ferschrift fur 0 Michel , Ed. O Betz etc. (Leiden, 1963), pags. 181 y ss. D. Georgi Die 
Gegner des Paulus in 2 Korinterbrief (Neukirschen, 1967); C. K. Barrett, “Pauls Opponents in 
II Corinthians”, NTS 17 (1970-71) pags. 233-254; J. J. Gunther, St. Paul's Opponents and their 
Background (Leiden, 1973). 

60 Cf. E. Kasemann, “Die Legimitat des Apostels”, ZNW41 (1942), pags. 33-71. 
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le habia comisionado, contra el Espi'ritu que le facultaba y contra el mis- 
mo Evangelio que proclamaba; el de ellos era “otro Jesus... 61 otro Espi'ri¬ 
tu... otro evangelio” (2 Corintios 11:4). Elios invocaban la autoridad de 
los “apostoles superiores” 62 (no se sabe con seguridad si esta era la expre- 
sion con que aquellos impostores designaban a los apostoles de Jerusalen, 
o bien la manera ironica como Pablo sintetizaba la semblanza que ellos 
presentaban de tales dirigentes). (A pesar de que por aquel tiempo nin- 
guno de los doce residi'a de hecho en Jerusalen, esta ciudad segui'a sien- 
do considerada como su sede; y, por otra parte, Jacobo vivi'a permanente- 
mente alii). Sin embargo, ellos mismos eran apostoles de una clase muy 
diferente. Puesto que habi'an sido facultados para llamarse de este modo, 
ellos eran “apostoles” o mensajeros de la iglesia de Jerusalen, al margen de 
que estuvieran cumpliendo las instrucciones recibidas al pie de la letra, o 
-como parece posible- se estuvieran extralimitando. Sin embargo, estaban 
usurpando las funciones de los verdaderos “apostoles de Cristo”: hombres 
que, como Pablo, habi'an sido directamente comisionados por el Cristo re- 
sucitado para llevar a cabo obra pionera y establecer iglesias, y cuya comi- 
sion habia sido sellada -como la de Pablo lo habia sido en Corinto- con 
el fruto visible de sus labores. Aquellos otros, sin embargo, lejos de ser 
mensajeros de Cristo eran falsos apostoles disfrazados: no verdaderos sier- 
vos de Cristo, sino siervos de Satanas. En lugar de abrir su propio cam- 
po misionero -como hubieran hecho los verdaderos apostoles de Cristo-, 
preferian ser parasitos de “trabajos ajenos” (2 Corintios 10:15). 

Se jactaban de su impecable pedigri de israelitas, y como apoyo de 
sus pretensiones hablaban de “visiones y revelaciones del Senor” (2 Corin¬ 
tios 12:1). Pablo no se esforzo en refutar tales pretensiones puesto que, de 
hecho, nada tem'an que ver con la cuestion de fondo; no obstante, si tales 
credenciales impresionaban a los corintios, el mismo podia alegar algu- 
nas mucho mas impresionantes. 63 Lo que si tenia que ver con el verdadero 
asunto -aunque el apostol se avergiienza de tener que decirlo puesto que 
habria cabido esperar que fueran sus propios convertidos quienes le de- 
fendieran contra sus detractores de manera espontanea- es que el habia 
tenido que sufrir muchas mas penalidades que ellos en el desarrollo de su 


61 Segun D. Georgi (Die Gegner des Paulus, p 286) este “otro Jesus” era presentado como el 
“hombre del Espfritu” ( Zeios aner) por excelencia. Esto no puede desautorizarse, sin embargo, 
tampoco hay evidencia para apoyarlo. Es igualmente posible que fueran predicadores de la teologia 
gloriae en contraposicion a la teologia crucis de Pablo. Vease tambien D. W. Oostendorp. Another 
Jesus (Kampen, 1967). 

62 En griego uperlian apostoloi (2 Corintios 11:5; 12:11). 

63 Vease pagina 159. 
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ministerio. 64 Si ellos reivindicaban su autoridad para con los cristianos de 
Corinto ensenoreandose de ellos y viviendo a sus expensas, Pablo ejerceria 
su libertad apostolica ocupandose de sus convertidos con paternal cuida- 
do, gastando lo suyo y aun su propia vida por amor a ellos. 

Aquellos impostores no eran judaizantes en el sentido mas estricto; 
no se propom'an imponer a los creyentes gentiles la observancia de la 
ley. Mas bien crei'an que era su mision imponer la autoridad de la iglesia 
madre sobre el mundo cristiano. Para ellos, el hecho de que su actitud 
vulnerara el acuerdo por el que los lideres de Jerusalem habian extendi- 
do la diestra a Pablo y Bernabe unos anos antes, no significaba nada; si 
los “apostoles superiores” estaban tan ciegos respecto a la defensa de sus 
propios intereses, ellos mismos les conseguirian la posicion que les era 
debida. Durante un tiempo tuvieron cierto exito en Corinto. Sin embar¬ 
go, diez u once anos mas tarde su estrategia se vino abajo. La dispersion 
de la iglesia de Jerusalen por el tiempo de la revuelta judi'a contra Roma 
que estallo en el 66 dC. puso fin a la autoridad que la iglesia habia dis- 
frutado durante todo el desarrollo de la mision a los gentiles. Sin em¬ 
bargo y hasta donde sabemos, durante el resto de su vida, Pablo no llego 
a ver el momento en que la causa de la libertad del Evangelio triunfara 
finalmente en Corinto. “Pablo, que en Corinto aprendio lo que signifi- 
ca ser debil en Cristo, nos muestra -quiza ahi con mas claridad que en 
cualquier otro lugar- la completa estatura de su inteligencia, firmeza y 
magnanimidad cristianas.” 65 


64 2 Corintios 11:23 y ss. 

65 C. K. Barrett, “Christianity at Corinth”, BJRL 46 (1963-64), p. 297. 



CAPITULO XXV 

El Bautismo y la Santa Cena 
en el pensamiento paulino 


El bautismo y la santa cena son dos instituciones cristianas que 
Pablo “recibio” de quienes eran antes de el en Cristo, y que el “entrego” 
como norma a las iglesias gentiles que establecio. 


1. Bautismo 

Juan el Bautista habi'a hecho una distincion entre su bautismo con 
agua -un “bautismo de arrepentimiento para la remision de pecados” 
(Marcos 1:4)- y el bautismo del Espi'ritu que habria de administrar uno 
mas poderoso que el, y que vendria despues; por ello, hubiera podido 
esperarse que, cuando los primeros cristianos experimentaron el derra- 
mamiento del Espi'ritu desde el di'a de Pentecostes en adelante, hubie- 
ran dejado de practicar el bautismo con agua como algo que habi'a sido 
superado por una realidad mejor. Sin embargo, no lo hicieron; siguieron 
bautizando a los convertidos con agua “para la remision de los pecados” 
(Hechos 2:28), aunque ahora este bautismo formaba parte de una expe¬ 
rience mas completa que comenzo a tomar forma en especial desde la 
recepcion del Espi'ritu. 1 

Esta fue la situacion heredada por Pablo; sin embargo, su pensamien¬ 
to y su practica sirvieron para que el bautismo con agua y el del Espi'ritu 
se integraran en una unidad mas estrecha. Segun la narrativa de Hechos 
19:1-7, cuando el apostol se encontro en Efeso con doce “disci'pulos” que 


1 Vease pagina 249. La secuencia de los elementos constituyentes de la iniciacion cristiana varia en 
el libro de los Hechos de una ocasion a otra. Quienes oyeron a Pedro en el dia de Pentecostes se 
arrepintieron, fiieron bautizados y recibieron el Espiritu (2:38, 41); los samaritanos evangelizados 
por Felipe creyeron y fueron bautizados en el nombre de Jesus, pero no recibieron al Espiritu hasta 
que los apostoles les impusieron las manos (8:12; 14-17); Cornelio y los suyos recibieron el Espiritu 
mientras estaban aun escuchando el mensaje y fueron despues bautizados (10:44-48). 
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habi'an recibido el bautismo de Juan -supuestamente para la remision de 
pecados-, pero que nada sabi'an del Espi'ritu Santo, juzgo que su bautismo 
era incomplete. Por ello, les bautizo de nuevo “en el nombre del SenorJe- 
sucristo” y les impuso las manos, tras lo cual dieron testimonio sensible de 
haber recibido el Espi'ritu. 

En Hechos 22:16 se da testimonio de que, tras su conversion, Pablo 
mismo se bautizo lavando asi sus pecados (cf. 9:18). Cuando en sus epi's- 
tolas les recuerda a sus lectores el sentido de su bautismo, lo asocia con el 
propio bautismo de ellos: “Todos los que hemos sido bautizados en Cristo 
Jesus hemos sido bautizados en su muerte”, (Romanos 6:3); “Porque por 
un solo Espi'ritu fuimos todos bautizados en un mismo cuerpo” (1 Corin- 
tios 12:13). 2 A1 mismo tiempo le da al bautismo -tanto al suyo como al 
de ellos- un nuevo y mas profundo sentido. En la ensenanza de Pablo, el 
bautismo inicia al creyente en su “estar en Cristo”, de modo que su muer¬ 
te y resurreccion historicas se convierten en un aspecto de su experiencia 
espiritual; el bautismo en el Espi'ritu que efectua el Senor resucitado les 
integra, juntamente con El, en un cuerpo o, como lo expresa en su epi's- 
tola a los Galatas: “Porque todos los que habeis sido bautizados en Cristo, 
de Cristo estais revestidos... todos vosotros sois uno en Cristo Jesus” (Ga¬ 
latas 3:27). Pablo, que tan claramente habia aprendido la inutilidad espiri¬ 
tual de la antigua circuncision no iba a ser, precisamente, quien atribuyera 
ahora eficacia alguna ex opere operato a otro rito externo; era la concesion 
del Espi'ritu en respuesta a la fe lo que haci'a del convertido una nueva 
criatura. Hemos de tener especial cuidado de no imponer a los pensa- 
mientos y terminologia de Pablo los moldes del racionalismo cristiano 
del siglo XX; sin embargo, cuando nos damos cuenta de que el arrepenti- 
miento y la fe, junto con el bautismo con agua y la recepcion del Espi'ritu 
seguidos de la primera participacion en la cena del Senor, formaban una 
compleja experiencia de iniciacion cristiana, entenderemos entonces que 
lo que se dice de la experiencia cristiana como un todo, puede afirmar- 
se de cualquiera de sus elementos. Nosotros hacemos distinciones logicas 
entre este y aquel elemento, sin embargo, tales distinciones no tem'an por 
que estar presentes en la mente de los convertidos corintios de Pablo que 
sabi'an que habi'an sido “lavados... santificados... justificados en el nom¬ 
bre del Senor Jesucristo y por el Espi'ritu de nuestro Dios” (1 Corintios 


2 J. D. G. Dunn establece sin embargo una aguda distincion entre el bautismo con agua y el del 
Espfritu: sobre 1 Corintios 12:13 dice, “Pablo tiene en mente el bautismo del Espfritu; no se refiere 
en absoluto al bautismo con agua” {Baptism in the Holy Spirit [Londres 1970], p. 129) Acerca de la 
relacion y distincion entre bautismo con agua y con el Espfritu, ver la obra de Karl Barth, Church 
Dogmatics iv, 4, E.T. (Edimburgo, 1969), pags. 32 y ss. etpassim. 
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6:11). No es probable que ellos separaran el lavamiento de su bautismo 
con agua, pero era la obra de Dios en sus vidas lo que daba al bautismo 
un significado efectivo y lo que llevo a Pablo a usar el lenguaje que se ha 
dado en llamar realismo sacramental. 3 

El bautismo o la santa cena no inmunizaban a los cristianos contra 
el juicio divino -caso de ser infieles-, mas de lo que el “bautismo” en la 
nube y en el mar, o su participacion del pan del cielo y el agua de la roca 
inmunizaron a los israelitas de las consecuencias de su idolatria e inmora- 
lidad durante el tiempo en que vagaron por el desierto (1 Corintios 10:1- 
11). Al mismo tiempo, el bautismo de los cristianos delimitaba la frontera 
entre su antigua existencia no regenerada y su nueva vida en Cristo: se- 
nalaba su muerte para con el antiguo orden y su resurreccion al nuevo, de 
modo que para un cristiano bautizado, seguir en el pecado era tan absurdo 
como para un esclavo emancipado continuar bajo el yugo de su antiguo 
propietario (Romanos 6:1-4; 15-23), o para una viuda seguir sujeta “a la 
ley de su marido” (Romanos 7:1-6). Pablo entendi'a haber estado bajo el 
yugo del pecado antes de su conversion en el sentido de que vivir bajo el 
yugo de la ley -aunque entonces no se diera cuenta de ello- le llevaba al 
pecado; pero la forma de esclavitud bajo la que habi'an vivido la mayoria 
de sus convertidos gentiles era un tanto distinta. Sin embargo, cuando Pa¬ 
blo apela a la logica del bautismo, lo que quiere decir es que el poder del 
Espiritu, que es la fuente y soporte de la nueva vida, capacita a los creyen- 
tes para librarse de su antigua esclavitud al margen de las distintas formas 
que esta hubiera podido tomar en unos u otros. 

Pablo no da a sus lectores razon alguna para suponer que el bautismo 
sea algo sin importancia o un extra optativo de la vida cristiana; de he- 
cho, da por sentado que todos los creyentes han sido bautizados, 4 del mis¬ 
mo modo que da tambien por sentado que todos han recibido el Espiritu. 5 
Cuando da gracias a Dios por no haber bautizado mas que a unos pocos 
de sus convertidos corintios con el argumento de que Cristo no le envio 
a bautizar sino a predicar el Evangelio, no esta rebajando en absoluto la 


3 Cf. D. A. Tappeiner, “Hermeneutics, The Analogy of Faith and New Testament Sacramental 
Realism” EQ_49 (1977), pags. 40-52. 

4 Por otra parte, D. W. B. Robinson colige a partir de 1 Corintios 1:13-17 “que Pablo, en el ultimo 
analisis, consideraba el bautismo con agua como un adiaphoron , una cuestion sin importancia. Esto 
estaria en linea con todo lo que dice respecto al caracter secundario de las ordenanzas de la carne”, 
(“Towards a Definition of Baptism”, Reformed Theological Review 34 [1975], p. 14). Cf. J. D. G. 
Dunn, Baptism in the Holy Spirit, pags. 117-120. 

5 Cf. Romanos 8:9 (vease pagina 248) 
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importancia del bautismo; 6 lo que esta haciendo es mas bien resaltar que, al 
dejar a otros la tarea de bautizar, evitaba dar a nadie razones para acusarle 
de establecer un grupo especial de partidarios o una iglesia “suya”. Sus con- 
vertidos se bautizaban en el nombre de Cristo -es decir, como seguidores 
de Cristo y no de Pablo-, o como les dice a los creyentes colosenses: fue 
con Cristo con quien fueron “sepultados... en el bautismo, en el cual fuis- 
teis tambien resucitados con el, mediante la fe en el poder de Dios que le 
levanto de los muertos” (Colosenses 2:12). Aunque Pablo no dice expre- 
samente que recibio la tradicion del bautismo de parte “del Senor” 7 como 
hace con la tradicion eucaristica, probablemente deja entrever que fue asi. 

Lo que sucede en la experiencia personal del creyente cuando es 
incorporado a una nueva comunidad mediante el bautismo, se aplica en 
Efesios 5:25, 26 a la comunidad como tal cuando se dice que Cristo se 
entrego por ella “para santificarla, habiendola purificado en el lavamiento 
del agua por la palabra”; 8 la “palabra” de que habla el texto puede ser, bien 
la pronunciacion del nombre santo sobre las personas que se bautizan, o - 
mas probablemente- la respuesta en la cual ellos confiesan su fe e invocan 
el nombre del Senor. 9 


2. La cena del Senor 

Las referencias de Pablo a la cena del Senor son menos numerosas 
que las que hace del bautismo, y se limitan a 1 Corintios. Aunque son 
pocas, estas nos muestran el modo en que esta institucion -al igual que 
ocurre con el bautismo- se integro en su pensamiento unida al concepto 
de la comunidad como cuerpo de Cristo. 

Cuando les dice a los corintios que “recibio del Senor” el relato de 
lo que Jesus hizo y dijo la noche que fue entregado (1 Corintios 11:23) 
no especifica donde ni cuando lo recibio. Lo recibio “del Senor”, en el 


6 Cf. 1 Corintios 1:13-17. 

7 Cf. 1 Corintios 11:23. 

8 En Tito 3:5-6 se usa un lenguaje similar cuando dice: “por el lavamiento \loutron , igual que 
en Efesios 5:26] de la regeneracion y por la renovacion en el Espiritu Santo, el cual derramo en 
nosotros abundantemente por Jesucristo nuestro Salvador”. 

9 Acerca del bautismo paulino, vease tambien: O. Cullmann, Baptism in the New Testament , E. T. 
(Londres, 1950), pags. 23 ff.; G. W. H. Lampe, The Seal of the Spirit (Londres 1951), pags. 3 y 
ss.; G. S. Beasley-Murray, Baptism in the New Testament (Londres 1962), pags. 127 y ss.; D. E. H. 
Whiteley, The theology of St. Paul (Oxford 1964), E. T. (Oxford, 1964); G. Wagner, Pauline baptism 
and the Pagan Mysteries , E. T. (Edimburgo y Londres 1967). 



La cena del Senor I 333 


sentido que toda tradicion cristiana verdadera tiene su origen en el Senor 
crucificado y exaltado, puesto que solo mediante El tiene una validez per- 
petua. 10 Es probable que las recibiera al comienzo mismo de su ministerio 
cristiano, antes aun de subir a Jerusalen para conocer a los li'deres de la 
iglesia madre; de Pablo acerca de la institucion de la cena del Senor es 
el mas temprano que tenemos; una comparacion con los demas relatos - 
el de Marcos 14:22-25 (reproducido con cambios poco significativos en 
Mateo 26:26-29) n y con las versiones mas extensas y abreviadas refundi- 
das en Lucas 22:17-20- 12 indica que en fechas muy tempranas aparecie- 
ron variaciones en la transmision de las palabras. En la forma que Pablo 
conoci'a, a la expresion: “Esto es mi cuerpo” se le anade “que por vosotros 
es partido”; “Esto es mi sangre del nuevo pacto, que por muchos es de- 
rramada.” se convierte en: “Esta copa es el nuevo pacto en mi sangre” y, 
tanto las palabras acerca del pan como las que hacen referenda a la copa 
vienen seguidas de la orden: “Haced esto en memoria de mi” (que solo se 
anaden en la forma lucana mas extensa). 13 El proposito conmemorativo 
de la comida se hace, de este modo, notoriamente explicito y cuando Pa¬ 
blo anade: “Todas las veces que comais de este pan y bebais de esta copa, 
la muerte del Senor anunciais hasta que El venga”, hace tambien justicia 
a la mirada hacia el fiituro que estaba presente en el planteamiento inicial 
de la ordenanza. 14 Sin embargo, estas variaciones no cambian en esencia 
la intencion basica. Acerca de los relatos de esta institucion, Pablo podria 
haber dicho : “Porque o sea yo o sean ellos, esto es lo que os entregamos y 
lo que vosotros habeis recibido”. 15 

La contribucion especial de Pablo a la doctrina de la eucaristi'a esta 
en su especial acento en la santa cena como ocasion para la comunion 


10 Cf. O Cullmann, “Kyrios as Designation for the Oarl Tradition concerning Jesus”, Scottish journal 
of Theology 3 (1950), pags. 180 y ss.; The Early Church (Londres, 1956) pags. 66 y ss. 

11 En la version de Mateo, las palabras acerca de la copa que dicen “y todos bebieron de ella” 
(Marcos 14:23), se convierte en un mandamiento en boca del Senor, “bebed de ella todos”, y a 
la clausula “que por vosotros es derramada” se le anade la frase: “Para remision de los pecados” 
(Mateo 26:28). 

12 Acerca del problema textual de Lucas 22:17-20, ver B. M. Metzger, A Textual Comentary on the 
Greek New Testament (Londres/Nueva York, 1971) pags. 173-177. 

13 En 1 Corintios 11:25 y tras las palabras acerca de la copa, la ordenanza de la santa cena sigue 
con las palabras: “Haced esto en memoria de mi”. Es improbable que esto signifique “Haced esto 
para que Dios pueda recordarme acelerando el momento de mi parousia y consumando su reino” 
como defendia J. Jeremias, {The Eucharistic Words of Jesus, E.T. [Oxford, 1955], pags. 159 ss.); es aun 
menos probable que la ordenanza de la santa cena marque un cambio o una reinterpretacion de la 
intencion original del rito de Jerusalen, como sostenfa H. Lietzmann, Mass and Lord's Supper , E.T. 
(Leiden, 1953 y ss.), pags. 145 y ss., 172 y ss., 204 y ss. 

14 Vease pagina 312. 

15 Cf. 1 Corintios 15:11. 



334 I El Bautigmo v la Santa Cena on el pensamiento paulino 


( koinonia ) y en su interpretation de las palabras del partimiento del pan: 
“Esto es mi cuerpo”, como algo que incluye al cuerpo colectivo de Cristo. 

Cuando el apostol advierte a los cristianos corintios acerca de parti- 
cipar en las fiestas idolatricas, lo hace mediante una analogi'a entre lo que 
alii sucede y lo que ocurre en la eucaristi'a, a efectos de mostrar lo absurdo 
de la idea que es posible beber “la copa del Senor y la de los demonios” (1 
Corintios 10:21). “La ‘copa de bendicion’ 16 que bendecimos <mo es la co¬ 
munion ( koinonia ) de la sangre del Senor? El pan que partimos, <;no es la 
comunion del cuerpo de Cristo? Siendo uno solo el pan -anade el apos¬ 
tol-, nosotros, con ser muchos, somos un cuerpo; pues todos participamos 
de aquel mismo pan.” (1 Corintios 10:16-17). La comunion con Cristo, 
de la que participaban en su mesa, exclui'a la comunion con un l'dolo pa- 
gano en su mesa; y tal comunion con una divinidad pagana exclui'a la co¬ 
munion con Cristo. 

Sin embargo, podi'an violar las reglas de su membresi'a en el cuerpo 
de Cristo por causa de su actitud o conducta poco fraternal hacia aquellos 
que eran tambien miembros de su cuerpo. Cuando partian el pan, si'm- 
bolo del cuerpo de Cristo, no tan solo recordaban el sacrificio del Senor 
en la Cruz, proclamaban tambien su comun participation en su cuerpo. 
Si, pues, negaban en la practica la unidad que profesaban de manera sa¬ 
cramental en la eucaristi'a, estaban comiendo y bebiendo indignamente, 
profanando de este modo el cuerpo y la sangre del Senor; si comi'an y be- 
bi'an “sin discernir el cuerpo” comi'an y bebi'an su propio juicio. 17 Comer y 
beber “sin discernir el cuerpo” significaba sencillamente tomar el pan y el 
vino al tiempo que trataban a sus hermanos cristianos sin amor, ya fuera 
en pensamiento o en obra. Pablo contempla de un modo tan realista esta 
participation “indigna”, que advierte a quienes pudieran ser culpables de 
ella que podia sobrevenirles alguna enfermedad, o aun la muerte, como 
juicio por tal conducta. 18 La participation eucaristica en Cristo, al igual 
que la incorporation bautismal a Cristo no es una cuestion individual: 


16 La “copa de bendicion” era una expresion judfa corriente para referirse a la copa de vino que se 
tomaba al final de algunas comidas, quiza como un modo de accion de gracias despues de comer 
carne. La bendicion pronunciada sobre la copa expresa accion de gracias a Dios (el verbo en 1 
Corintios 10:16 es eulogeo, sinonimo de eujaristeo que se usa en 11:24). En el uso judfo se expresaba 
del siguiente modo: “Bendito tu, oh Senor Dios nuestro, Rey del universo, que has creado el fruto 
de la vid”; hubiera podido darsele a la bendicion eucaristica un contenido cristiano mas explicito, 
algo asf como: “Te damos gracias, Padre nuestro, por la santa vid de David, tu siervo, que tu nos has 
dado a conocer mediante Jesus, tu Siervo; tuya sea la gloria por siempre” (Didaje 9: 2). 

17 1 Corintios 11:27, 29. 

18 1 Corintios 11:30. 
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ambas cosas significan compartir la vida en comun del cuerpo de Cristo 
con todos los demas creyentes, y conllevan serias consecuencias eticas para 
los cristianos que ignoran sus peligros. 19 


19 Acerca del tratamiento de Pablo sobre la cena del Senor, cf. A. J. B. Higgins, The Lord's Supper in 
the Early Church (Londres, 1952), pags. 64 y ss.; D. E. H. Whiteley, The Theology of St. Paul, pags. 
178 y ss.; C. K. Barrett, The First Epistle to the Corinthians (Londres, 1968), pags. 231-238, 262-277. 




CAPITULO XXVI 

A 

Efeso: una puerta abierta 
y muchos adversarios 


1. Pablo llega a Efeso 

Tras su corta visita a Palestina y a Siria en la primavera del 52 dC., 
Pablo se dirigio por tierra a Efeso. En esta ocasion, ningun obstaculo o 
prohibicion profetica le impidio completar su viaje atravesando Asia Me- 
nor hacia el oeste. Se dice que en su camino recorrio “la region de Galacia 
y de Frigia”, pero puesto que no hay referencias a esfuerzo evangelizador 
alguno en estos lugares, sino solo a que paso “confirmando a todos los dis- 
ci'pulos” (Hechos 18:23), es muy probable que el area en cuestion sea la 
misma por la que paso con Silas y Timoteo en la ocasion anterior, y que 
en Hechos 16:6 se describe como “Frigia y la provincia de Galacia”. Lue- 
go siguio hasta Efeso por “las regiones superiores” (Hechos 19:1), lo cual 
puede significar que, en lugar de seguir la calzada principal por los valles 
del Lico y del Menderes viajo por un camino mas septentrional y llego a 
Efeso por la parte norte del Monte Mesogis (el moderno Aydin Daglari). 1 
(otra sugerencia es que la expresion simplemente se refiere al interior de 
Efeso como cuando decimos “tierra adentro”). 2 

La provincia de Asia, como ya se ha mencionado, se formo a partir 
del reino de Pergamo cuando Atalo III murio en el ano 133 aC. y dejo 
su territorio al senado y al pueblo de Roma. Comprendi'a las regiones de 
Misia, Lidia, Garia, Licia y la Frigia occidental. En su zona costera e is- 
las del litoral habia habido asentamientos jonicos griegos desde tiempo 
inmemorial. 3 En la primera mitad del siglo sexto aC., los asentamientos 
de la peninsula fueron incorporados por Creso a su reino de Lidia, que 


1 Cf. W. M. Ramsay, St. Paul the Traveller and the Roman Citizen (Londres, 1920), pags. 265 -266. 

2 Cf. K. Lake and H. J. Cadbury, BC i. 4, pags. 236-7. 

3 Aparecen como “Javan” en la tabla de naciones de Genesis 10:4. 
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estaba entonces en expansion; cuando fue vencido por Ciro en el ano 546 
aC. pasaron a estar bajo control persa. Tras un levantamiento frustrado en 
el 498 aC., obtuvieron de nuevo su libertad durante varias de las decadas 
que siguieron al rechazo de la invasion de Grecia por parte de Jerjes en el 
ano 480-479 aC.; pero volvieron a ser subyugados por los persas con la 
Paz del Rey del ano 387 aC. 4 Fueron liberados nuevamente por Alejandro 
en el 334 aC., y tras su muerte fueron gobernados por sus sucesivas dinas- 
tias; a pesar de ello, las ciudades mas importantes disfrutaron una consi¬ 
derable medida de autonomia que continuo bajo los romanos. 

El mas ilustre de estos asentamientos era Efeso, en la boca del 
Cayster (la moderna Kuiprc Menderes). Antes de que llegaran los jonicos, 
habia habido alii un asentamiento cario consagrado al culto de la gran 
diosa-madre de Anatolia en su manifestation local. 5 Los colonos jonicos 
se mezclaron con su predecesores carios y participaron tambien en la ado¬ 
ration de la gran diosa. Su nombre es Diana (Artemisa) y pertenece al 
periodo anterior al griego; aparece primeramente en la literatura griega 
como duena y protectora de la vida animal salvaje; 6 en Grecia se la ado- 
raba bajo la forma de virgen cazadora. El templo de Diana en Efeso al- 
bergaba una imagen que la representaba con muchos senos y que puesto 
que, segun se crei'a, habia “caido del cielo” (Hechos 19:35), era, por tanto, 
obra de los dioses. Un templo mas antiguo sufrio un incendio alia por el 
356 aC.; se dice que esto sucedio en la noche que nacio Alejandro Magno 
y que fue perpetrado por un joven que explico que con ese acto pretendia 
perpetuar su nombre en la historia. Hay que admitir que lo consiguio; su 
nombre, Herostrato, nos ha llegado tan solo por este acto incendiario. 7 Al 
poco tiempo se construyo un templo nuevo mas magnificente que el ante¬ 
rior que se situo entre las siete maravillas del mundo de entonces. La ciu- 
dad se enorgullecia de ser conocida como “templo custodio ( neokoros) de 
Diana”, 8 asi como del hecho que el culto a su diosa se hubiera extendido a 
la totalidad del mundo griego y mas alia aun de sus fronteras: Demetrio, 


4 Llamada tambien la Paz de Antalcidas (Jenofonte, Helenica v. i 33). 

5 Los carios eran uno de los pueblos no-griegos de Asia Menor; los carios o caritas de 2 Reyes 11:4, 
19 (emparentados con los filisteos) se llamaban asi, probablemente, porque procedian de alii. A la 
diosa madre se le dieron nombres diferentes: Ma en Capadocia, Cibeles o Gran Madre en Pesino 
(desde donde se llevo su imagen a Roma en el 204 aC.). 

6 Homero {La Iltada xxi. 470-71) la llama potnia zeron , 'Artemis agrotere” (“duena de las bestias 
salvajes, Artemisa del mundo agreste”); Esquilo {Agamenon 134 y ss.) la representa en su indignada 
preocupacion por el deterioro del mundo salvaje. Vease W. K. C. Guthrie, The Greeks and their Gods 
(Londres, 1950), pags. 99 y ss. 

7 Estrabon, Geografia xiv. 1. 22; Plutarco, Vida de Alejandro 3. 3. 

8 Cf. Hechos 19:35. En CIG 2972 se le da a Efeso el titulo de neokoros tes artemidos. 
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el platero, hablaba con propiedad cuando deci'a que era adorada en “toda 
Asia y el mundo entero” (Hechos 19:27). 9 Es curioso que tratandose de 
un templo tan magnificente -cuatro veces mas grande que el Partenon de 
Atenas, sustentado sobre 127 columnas de casi veinte metros, y adornado 
por Praxiteles y otros grandes escultores de la antigiiedad- 10 haya desapa- 
recido casi por completo; solo quedan sus fundamentos, que fueron loca- 
lizados con gran dificultad por J. T. Wood en 1869 en una marisma al pie 
del monte Ayasoluk (llamado ahora Selcuk). 11 

Los principales restos de la Efeso helenista y romana, estan situados 
mas o menos a unos dos kilometros al sur suroeste del emplazamiento del 
templo. Aunque la ciudad era un puerto de mar en los tiempos del Nuevo 
Testamento, hoy esta a unos once kilometros tierra adentro por el cieno 
que ha ido arrastrando el Cayster. Desde la parte mas elevada del teatro 
se puede todavia seguir la linea del antiguo puerto (mejor que en una fo- 
tografia aerea), ahora no es mas que una marisma desierta al final de la 
Via Arcadia. 12 Se cree que el teatro, construido en la ladera occidental del 
monte Pion (Panayirdag), en el centro de la ciudad, tenia un aforo de mas 
de 25.000 personas. 

Pergamo seguia figurando como capital de la provincia, como lo fue- 
ra tambien del reino atalida, pero Efeso era la ciudad mas importante y 
populosa: el gran centro comercial, dice Estrabon, de todas las ciudades 
de Asia al oeste del monte Tauro. 13 Efeso, Pergamo y otras ciudades-es- 
tado griegas de la provincia formaban una confederation: (la koinon de 
Asia); los representantes de las ciudades que formaban parte de su conci- 
lio se conocian con el nombre de asiarcas. La administration romana de la 
provincia ejercia su autoridad mediante sesiones judiciales periodicas (ago- 
raioi ) que se celebraban en nueve o mas de las ciudades y eran presididas 
por el proconsul. Se mantenia una cierta coordination entre el municipio 
y el gobierno provincial mediante el secretario de la ciudad ( gramateus ) 
que era el principal funcionario ejecutivo. Pablo llego, pues, a esta gran 
ciudad a finales del verano del 52 dC., y permanecio alii durante casi tres 
anos, dirigiendo la evangelization en la ciudad misma de Efeso asi como 


9 En RE ii, cols. 1385-86, se mencionan 33 lugares en los que era adorada. Una inscripcion del 
161 dC. registra su fama, “no tan solo en su propio territorio, sino tambien entre los griegos y los 
barbaros "{British Museum Inscriptions, iii 482B). 

10 Cf. Plinio, Historia Natural, xxxvi. 95-97,179. 

11 Cf. J. T. Wood, Discoveries at Ephesus (Londres, 1877). 

12 La Via Arcadia recibio su nombre en honor al emperador Arcadio (395-408 dC.), bajo cuyo 
mandato fue restaurada. 

13 Estrabon, Geografta xii. 8. 15, xiv. 1. 21-25. 
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en el resto de la provincia. Es evidente que en su trabajo le ayudaban al- 
gunos colegas -como Epafras, que evangelizo las ciudades de Frigia y las 
del valle del Lico (Colosas, Laodicea y Hierapolis)- 14 y lo hicieron con 
tanta eficacia que, en palabras de Lucas, “todos los que habitaban en Asia, 
judi'os y griegos, oyeron la palabra del Senor Jesus.” (Hechos 19:10). No 
hay duda de que la historia cristiana de esta zona continuo sin interrup¬ 
tion desde aquellos anos hasta el intercambio de poblaciones entre grie¬ 
gos y turcos en 1923. 


2. El relato de Lucas acerca de Pablo en Efeso 

No parece que Lucas hubiera estado con Pablo en ningun momento 
de su ministerio en Efeso y, a pesar de su gran importancia, no tenemos 
un relato encadenado de estos anos de la expansion de la mision gentil. 
Tampoco disponemos de correspondencia alguna entre Pablo y sus conver- 
tidos en Efeso que pudiera sernos de ayuda para reconstruir sus experien¬ 
ces con ellos como sucede con las cartas a los corintios que nos permiten 
reconstruir sus vivencias con la iglesia de Corinto. Sin embargo, lo vivido 
de algunos de los episodios que registra Lucas ha sugerido a muchos de 
sus lectores que sus fuentes fiieron testigos oculares de tales hechos. 15 

Un erudito del Nuevo Testamento de nuestros dias ha compara- 
do el estilo literario de Lucas con una “conference con diapositivas: las 
imagenes se proyectan una tras otra ilustrando la historia que el con- 
ferenciante quiere contarnos, mientras el mismo establece la transition 
entre las distintas ilustraciones mediante observaciones de caracter 
general”. 16 En ningun otro lugar del libro de los Hechos es mas apro- 
piada esta analogi'a que en el relato del ministerio de Pablo en Efeso 
(Hechos 19:1-41). 

(a) Discipulos en Efeso. La primera de las “instantaneas” que nos ofre- 
ce Lucas se centra en el encuentro que tuvo Pablo, al poco de su llegada 
a Efeso, con una docena de hombres a quienes Lucas llama “discipulos” 
(Hechos 19:1-7). Cuando Lucas utiliza el termino “discipulos” de este 
modo tan absoluto, normalmente, se refiere a “discipulos de Jesus”; el he- 
cho de que lo eran queda implicito en la pregunta que Pablo les plantea: 


14 Cf. Colosenses 1:7; 2:1; 1:4: 12-13; vease pagina 476. 

15 E.g. Aristarco (en cuya compama aparece Lucas en Colosenses 4:10, 14); cf. tambien Hechos 
20:4 y ss.; 27:2 podria haber tenido descrito el tumulto en el teatro efesio (cf. Hechos 29). 

16 W. C. van Unnik, “The ‘Book of Acts’ the Confirmation of the Gospel”, Novum Testamentum 4 
(1964), pagina 35. 
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“(jRecibisteis el Espi'ritu Santo cuando crei'steis?” El apostol asumi'a que 
eran creyentes -es decir, creyentes en Jesus-, sin embargo, sospechaba que 
habi'a algo deficiente en su experiencia cristiana, y descubrio que no sabi'an 
nada acerca del Espi'ritu Santo. A1 preguntarles un poco mas descubrio que 
el unico bautismo que conoci'an era el de Juan; en esto se pareci'an a Apo- 
los. Puede que tal conocimiento acerca del Camino lo recibieran de alguna 
persona o personas que, al igual que Apolos, conocieron los detalles acerca 
de Jesus tras recibir el bautismo de Juan. Puede que no hubieran sido bau- 
tizados en Efeso; es posible que los seguidores de Juan hubieran llevado su 
ensenanza hasta la parte septentrional de Asia Menor, pero los disci'pulos 
en cuestion podrian haber entrado en contacto con su ensenanza y bautis¬ 
mo en cualquier otro lugar, posiblemente en Palestina. Una vez mas, nos 
enfrentamos con la escasez de nuestro conocimiento acerca de las diferen- 
tes formas en que se produjo la expansion del Evangelio desde su tierra 
natal a las demas regiones. 

Pablo explico a estos disci'pulos el caracter preparatorio del ministe- 
rio de Juan. El entendimiento mismo que tem'an acerca del ministerio de 
Juan demostraba ser incompleto si no conoci'an su testimonio acerca de 
aquel que vendria despues de el y bautizaria con el Espi'ritu Santo. Apo¬ 
los habi'a asumido lo que podria entenderse como un compromiso cristia- 
no, y lo que dice Lucas, respecto a que era “ferviente de espi'ritu” (Hechos 
18:25) puede significar que estaba “lleno a rebosar del Espi'ritu”, 17 una 
experiencia que excedi'a con mucho a cualquier cosa que tales disci'pulos 
hubieran experimentado. Por tanto, Pablo les hizo bautizar “en el nombre 
del Senor Jesus” y les impuso las manos, tras lo cual recibieron el Espi'ritu; 
esto se evidencio mediante manifestaciones de glosolalia y profeci'a. Este 
es el unico caso que encontramos en el Nuevo Testamento en que alguien 
es bautizado de nuevo: no hay ninguna indication que sugiera que esto se 
le haya requerido a Apolos. Los mismos apostoles y sus demas disci'pu¬ 
los, algunos de los cuales habi'an recibido el bautismo de Juan, no tuvie- 
ron que bautizarse de nuevo porque el Espi'ritu vino sobre ellos de manera 
espontanea en Pentecostes; sin embargo, parece que en este caso se juzgo 
necesario el bautismo con imposition de manos para que estos disci'pu¬ 
los de Efeso tuvieran la experiencia pentecostal. Su bautismo evidenciaba 
un compromiso completo e inteligente con Cristo; un compromiso cuya 
signification les habi'a sido explicada con claridad por Pablo. Se ha senala- 
do con acierto que Pablo “era uno de los mayores activos” de la iglesia de 


17 La frase griega es la misma que la utilizada por Pablo en Romanos 12:11, donde el apostol 
exhorta a sus lectores cristianos a ser “fervientes en espiritu”. Vease la obra de J. D. G. Dunn, 
Baptism in the Holy Spirit (Londres,1970), p. 88. 
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Jerusalem, 18 puesto que, tanto mediante su accion personal (como en esta 
situacion) como por su influencia (como cuando Priscila y Aquila instru- 
yeron a Apolos) algunas versiones del Evangelio que segun los canones de 
Jerusalen eran deficientes se corrigieron para alinearse con las normas que 
mantem'an en comun Pablo y los li'deres de la iglesia madre. 

(b) Traslado a la escuela de Tiranno. La segunda imagen que nos pre- 
senta Lucas es la de la expulsion de Pablo de la sinagoga despues de dis- 
frutar de su hospitalidad durante tres meses. Segun parece, las autoridades 
de la sinagoga de Efeso acogieron a Pablo por un espacio mas prolonga- 
do de tiempo de lo que lo hicieron sus colegas en la mayoria de ciuda- 
des que visito. Ciertamente, en Efeso, no se dice que la oposicion hacia 
Pablo, ocupado como estaba en su proclamacion y argumentacion “acerca 
del reino de Dios” en la sinagoga, viniera de parte de las autoridades mis- 
mas, sino de algunos que “endureciendose ... y no creyendo”, maldijeron 
el Camino delante de la multitud. 19 (Hechos 19:8-9). En cualquier caso, 
la oposicion era lo suficientemente intensa y ruidosa como para hacer que 
Pablo se retirara de la sinagoga. El apostol se marcho tomando consigo a 
sus convertidos y companeros, y encontro otro lugar para sus reuniones en 
la escuela de un tal Tiranno. Cabe la pregunta de si fueron sus padres o 
sus alumnos quienes le pusieron el nombre de Tiranno. Es evidente que 
sus alumnos asisti'an a sus clases durante las horas mas frescas del di'a y 
luego, tanto el maestro como los alumnos se iban a casa , mas o menos 
hacia el mediodi'a, para descansar del calor. Segun el texto Occidental de 
Hechos 19:9, Pablo utilizaba esta escuela “desde la hora quinta hasta la 
decima” (desde las once de la manana hasta las cuatro de la tarde) y ce- 
lebraba alii debates publicos. Sea cual sea la base textual para la lectura 
occidental, la veracidad de esta afirmacion es bastante probable, aunque 
en tal caso dice mucho acerca de la resistencia de los oyentes de Pablo asi 
como de Pablo mismo si todos ellos estuvieron asistiendo a la escuela dia- 
riamente durante las horas de mas calor, por espacio de dos anos. Segun 
parece, Pablo, por su parte, invertia las mananas y el resto de la tarde en 
labores de artesam'a: Como les recordaria mas tarde a los ancianos de la 
iglesia de Efeso “para lo que me ha sido necesario a mi y a los que estan 
conmigo estas manos me han servido” (Hechos 20:34). 

(c) Artes magicas. En La Comedia de los Errores de Shakespeare, An- 
ti'folo de Siracusa llega a Efeso y hace referencia a la reputacion de la ciu- 
dad como centro para el aprendizaje de las artes magicas: 


18 A. A. T. Ehrhardt, The Framework of the New Testament Stories (Manchester, 1964), p. 94. 

19 En la frase “ante la congregacion ( plezous )” el Codice D, que es el testigo principal del texto 
Occidental de Hechos, tiene la lectura mas completa, “ante una multitud ( plezous ) de gentiles”. 
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Dicen que el lugar lleno esta de cozenage, 

Cual habiles prestidigitadores que enganan el ojo 
Los hechiceros en la oscuridad cambian las mentes, 

Brujos asesinos de almas que matan los cuerpos 
Birladores disimulados, charlatanes incansables, 

Y muchos otros libertinajes del pecado como estos. 20 

Su reputacion al respecto nos la muestra el hecho de que la frase “Es- 
critos Efesios” (Ephesia grammata ) 21 se usaba normalmente en referenda a 
documentos que contenlan conjuros y formulas como los tediosos papiros 
magicos de las colecciones de Londres, Paris y Leiden, o los pequenos amu- 
letos que -de modo parecido a los textos que se introducen en las galletas 
navidenas- se enrollaban e introduci'an en pequenos cilindros que se colga- 
ban del cuello o se llevaban en cualquier otro lugar. 22 Uno de estos amule- 
tos, conservado en la coleccion de papiros de la Universidad de Princeton, 
comienza con una extrana serie de letras dispuestas en un patron especial. 

ZAGOUREPAGOURE 

AGOUREPAGOUR 

GOUREPAGOU 

OUREPAGO 

UREPAG 

REPA 

EP 

E 

tras lo cual llega la peticion: “Angeles buenos y soberanos librad . . . al 
hijo de Sofia de la fiebre que lo atenaza en este di'a, esta misma hora, aho- 
ra, ahora, rapido, rapido.” 23 El patron dispuesto con tanto cuidado al co- 
mienzo del amuleto puede representar un esfuerzo para expresar el nom- 
bre de alguna divinidad o demonio. Los grandes papiros magicos estan 
llenos de nombres como estos, ya sean reales o imaginarios. Tales docu¬ 
mentos nos han llegado procedentes de toda el area de Oriente Medio, 
sin embargo, la ciudad de Efeso era, conocida especialmente por ellos. 


20 Acto 1, escena 2, lineas 97 y ss. 

21 Anaxilas, “The Harp-maker”, citado por Ateneo, Deipnosophists xii. 548c; Plutarco, Table-Talk vii. 
5. 706 E; Clemente de Alejandria, Stromata v. 242. 45. 2. 

22 Cf. K. Preisendanz, Papyri Graecae Magicae , i-ii (Leipzig, 1928-31), para una coleccion de 
tales documentos. 

23 Editado por B. M. Metzger en Papyri in the Princeton University Collections , ed. una. C. Johnson 
and S. P. Goodrich, iii (Princeton, 1942) § 159, pags. 78-79; cf. su popular relato, “St. Paul and the 
Magicians”, Princeton Seminary Bulletin 38 (1944), pags. 27 ss., donde describe el amuleto como “un 
ejemplar de primera mano de la misma clase de artes magicas que encontro Pablo en Efeso”. 
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No es de extranar que en un ambiente asi se considerara a Pablo 
como una especie de mago. Algunos de sus panos y delantales les fueron 
aplicados a varios enfermos y posei'dos, lo cual produjo efectos sorpren- 
dentemente milagrosos. Por supuesto, el poder no residi'a en las prendas 
de ropa o de piel, sino en la fe de aquellos que los usaron para ser sanados. 
Otros comenzaron a considerar el nombre de Jesus, tan frecuentemen- 
te en boca de Pablo, como una poderoso conjuro y trataron de invocarlo 
como tal. El papiro esoterico de Paris contiene la siguiente invocacion: 
“Te conjuro por Jesus, dios de los hebreos”, 24 y hay evidencias de un uso 
parecido de otros nombres judios, incluso nombres divinos como Sabaoth, 
lao y labe. 

Estos dos ultimos representan intentos de reproducir el nombre in- 
efable del Dios de Israel. Un nombre del que muy pocos conoci'an la pro¬ 
nunciation o que, de conocerla les estaba prohibida, habi'a de ser un nom¬ 
bre de gran poder segun los canones de la magia. Se crei'a que uno de los 
pocos hombres que conoci'an el secreto era el sumo sacerdote judi'o que 
pronunciaba el nombre cuando transferia el pecado del pueblo a la cabeza 
del macho cabrio de la expiacion en el atrio del templo de Jerusalem en 
el di'a anual de la expiacion. 25 No es de extranar, entonces, que algunos 
exorcistas ambulantes judios se dieran a conocer como miembros de una 
familia sumo sacerdotal. Lucas menciona a los siete hijos de Esceva que 
se publicitaban como “sumos sacerdotes judios”, y que intentaron echar un 
demonio con estas palabras: “Os conjuro por Jesus, el que predica Pablo” 
(Hechos 19:13-14). Sin embargo, el poseido se revolvio contra ellos con 
tal ferocidad que al final acabaron considerandose afortunados de haber 
podido salvar la vida. El efecto de ello fue que, a ojos de la gente, esto sir- 
vio para subrayar el poder del nombre de Jesus: era un nombre demasiado 
peligroso para ser invocado por alguien que no supiera el modo correcto 
de utilizarlo. En ninguna otra ciudad de la narrativa de Lucas podria ha¬ 
ber parecido tan natural este incidente como en Efeso. 

Sin embargo, el poder del nombre de Jesus se manifesto de una ma- 
nera que, esta si, contaba con la aprobacion de Pablo cuando algunos de 
los que practicaban la magia se convirtieron al cristianismo y renunciaron 
a su artes magicas. Los tales mostraron en la practica el cambio que ha- 
bian experimentado al divulgar publicamente sus conjuros secretos (eli- 
minando de este modo su poder) y quemando sus rollos de papiro, cuyo 
valor se estimo en 50.000 dracmas. 


24 Preisendanz, Papyri Graecae Magicae, i, P IV (Pap. Bibl. Nat. suppl. gr. 574), lfneas 3018-19. 

25 Mishnah Yoma 6:2. 
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(d) Manifestacion en el teatro. El mas vivido de los episodios de 
Efeso que nos relata Lucas es el que describe la desenfrenada reunion 
que tuvo lugar en el teatro de la ciudad. El exito de la actividad evange- 
lizadora de Pablo significaba una disminucion del numero de adorado- 
res de la diosa Diana y, por consiguiente, una disminucion de los ingre- 
sos de los artesanos que dependi'an casi por competo del culto a Diana 
para la venta de sus productos. Entre estos artesanos, los plateros tem'an 
un lugar especialmente destacado. El presidente del gremio de plateros 
de Efeso, llamado Demetrio, emplazo a sus companeros artesanos para 
una reunion y les puso al corriente de la seriedad de la situacion, tanto 
en el piano religioso como en el politico. Demetrio y sus colegas -nos 
dice Lucas- hallaron ocasion para una venta sin precedentes de “tem- 
plecillos de plata de Diana”: santuarios en miniatura que representaban 
a la diosa (quiza con sus leones guardianes) en un habitaculo; a buen 
seguro, sus fieles los comprarian y los dedicarian en el templo. No han 
sobrevivido miniaturas de plata de este tipo, aunque si se conocen repli¬ 
cas de plata de la imagen y maquetas del templo hechas con terracota. 
Una inscripcion del 104 dC., medio siglo despues de este incidente, nos 
cuenta como un oficial romano presento una imagen de plata de Diana 
junto con otras estatuas para que se dispusieran en el teatro. 26 La expre- 
sion que utiliza Lucas para referirse a Demetrio se parece al termino 
neopoios, que significa literalmente “artifice de santuarios” y se utilizaba 
en relacion con un miembro de la sacristia del templo (que al parecer 
estaba formada por doce hombres). 27 Puede que, por aquel entonces, 
Demetrio fuera uno de los doce asistentes de la diosa, asi como tambien 
el presidente del gremio local de plateros. 

Profundamente indignados por el insulto con que aquellos predica- 
dores extranjeros habian ultrajado a su gran diosa, los plateros y quienes 
les secundaban prorrumpieron en gritos con la frase ritual: “jGrande es 
Diana (Artemisa) de los efesios!” 28 Su indignacion se extendio al popu- 
lacho que corrio hacia el teatro y se manifesto alii. Echaron mano a dos 
de los companeros de Pablo: Gayo y Aristarco, y les arrastraron con ellos 
hasta el teatro. 29 Pablo mismo queria presentarse alii para hacer cuanto 


26 La inscripcion es bilingiie (griego y latm); vease la obra de A. Deissmann, Light from the Ancient 
East , E.T. (Londres, 1927), pags. 112-113. 

27 Cf. E. L. Hicks, “Demetrius the Silversmith: An Ephesian Study”, Expositor , series 4, 1 (1890), 
pags. 401ss. 

28 El texto Occidental dice que “corrieron a la plaza” y alii elevaron sus gritos sobre la grandeza de 
Diana. 

29 Puede que Gayo de Derbe y Aristarco de Tesalonica, si la ultima letra de Makedonas se debe a 
unas comillas antes de la letra inicial de sunekdemous (Hechos 19:29). 
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pudiera para apaciguar a la multitud, pero algunos de los asiarcas de Efeso 
que le apreciaban le advirtieron de que no lo hiciera. 

Los judi'os de Efeso se sintieron muy mal por el modo en que se 
desarrollaron las cosas. Aunque ellos mismos no se identificaban con las 
actividades de Pablo, era bien sabido que no crei'an en Diana, y una mani¬ 
festation en pro de Diana podia facilmente concluir con actos vandalicos 
contra los judi'os, y puesto que Pablo era tan evidentemente judio, aun con 
mayor motivo. Uno de los miembros destacados de la comunidad judia 
llamado Alejandro intento llamar la atencion de la multitud y distanciar 
a su comunidad de las actividades de Pablo y los demas misioneros. La 
multitud, sin embargo, reconociendole como judio, le hizo callar con sus 
gritos “jgrande es Diana de los efesios”, que se sucedieron por espacio de 
dos horas. 

A1 final, el magistrado de la ciudad, asustado por completo, consi- 
guio algo parecido al silencio y advirtio a sus conciudadanos que las con- 
secuencias de aquel tumulto podian ser muy serias. La administration 
romana de la provincia no iba a tolerar un comportamiento asi, y bien 
podria retirarles sus privilegios como ciudadanos. El honor y prestigio de 
la gran diosa no estaban en juego: aquellos con quienes estaban tan indig- 
nados no habian cometido ningun sacrilegio. Si tenian algo de que acusar 
a Pablo o a algun otro, que hicieran uso de los tribunales. Los asuntos 
importantes de la ciudad deberian tratarse en una reunion periodica de la 
ekklesia o asamblea ciudadana y no en una reunion anarquica como aque- 
11a. (Que las reuniones periodicas de la asamblea se celebraban en el teatro 
queda claro en la inscription del 104 dC. mencionada con anterioridad, 
puesto que fue durante una reunion de la asamblea cuando se suponia que 
la imagen de plata de Diana y las demas estatuas habian de ser puestas 
alii.) 30 El magistrado tenia buenas razones para preocuparse: el era “quiza 
el individuo mas influyente de la ciudad”, 31 sin embargo, por esta misma 
razon los romanos le harian especialmente responsable de la conducta de 
los ciudadanos. 


3. Peligros en Efeso 

Esto hubiera podido ser una situation peligrosa para Pablo, aun¬ 
que la impresion que nos da Lucas es que, gracias a la convincente 


30 Vease pagina 345 nota 26. 

31 W. M. Ramsay, HDB i. p. 723 (s.v. “Ephesus”). 
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intervencion del magistrado de la ciudad, el desenlace fue mejor de lo 
podia haber sido. Parece que los amigos de Pablo, Gayo y Aristarco, no 
sufrieron dano alguno aparte de haber sido encaminados al teatro con 
brusquedad, a no ser que esten en lo cierto quienes ven en la descripcion 
que Pablo hace de Aristarco como su “companero de prisiones” (Colo- 
senses 4:10), una alusion a un periodo de encarcelamiento que padecio 
Aristarco (probablemente en compania de Pablo) mas o menos por este 
tiempo; una suposicion innecesaria. Sin embargo, aunque en esta oca- 
sion Pablo no sufrio un peligro grave, vendrian otras durante los anos 
siguientes que si pondrian en peligro su vida. En su debate con la inte- 
lectualidad corintia acerca de la esperanza de la resurreccion, el apostol 
pregunta, por ejemplo: “Si como hombre batalle en Efeso contra fie- 
ras, ^que me aprovecha? (1 Corintios 15:32) La frase “si como hombre” 
equivale a “hablando en sentido figurado” y muestra que la lucha con¬ 
tra las fieras de la que habla no hay que entenderla en sentido literal 
(aunque el autor de la obra del siglo segundo, Los Hechos de Pablo si lo 
entiende literalmente y nos cuenta un relato encantador acerca del en- 
cuentro de Pablo en la arena de un circo romano con un leon con el que 
previamente se habia hecho amigo y al que habia bautizado j!). 32 Sin 
embargo, si el lenguaje es metaforico <;que clase de experiencia estaria 
de hecho describiendo? En una fecha posterior, tenemos la referenda 
de 2 Corintios 1:8-10 a un peligro mortal que el apostol habia padecido 
recientemente en la provincia de Asia: la muerte parecia tan inminen- 
te y segura que, en apariencia, no habia escapatoria posible; cuando, no 
obstante, llego la liberacion, Pablo la recibio como un milagro del “Dios 
que resucita a los muertos”. Es posible que este peligro fuera una enfer- 
medad grave, casi fatal; 33 sin embargo, es mas probable que se debiera 
a la hostilidad humana y que ciertas circunstancias hicieran aconsejable 
no entrar por escrito en detalles innecesarios acerca de lo que sucedio. 

En relacion con esto, algunos acontecimientos politicos de la pro¬ 
vincia podrian tener su importancia. El proconsul de Asia en el momento 
en que Neron sucedio a su padrastro Claudio (13 de octubre del 54 dC.) 
era Marcus Junius Silano, miembro de una familia romana distinguida 
que mediante un matrimonio se habia aliado con la casa imperial. Silano 


32 Cf. New Testament Apocrypha, E.T., ed. E. Hennecke, W. Schneemelcher, R. McL. Wilson, ii 
(Londres, 1965), pags. 370-373. No es cierto del todo, como algunos afirman, que un ciudadano 
romano no podia ser condenado a los leones; esto ocurria a veces en casos excepcionales de delitos 
muy graves, sin embargo, al ser asi condenada, la persona en cuestion perdfa su ciudadanfa por lo 
que, estrictamente hablando, un ciudadano romano no podia ser expuesto a los leones (Digest xxviii. 
1. 8. 4). Ver p. 469. 

33 Igualmente C. H. Dodd, “The Mind of Paul: I” en, New Testament Studies (Manchester, 1953), p. 68. 
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fue la primera baja del nuevo principado: Agripina, la madre de Neron le 
hizo envenenar. Esto se llevo a cabo sin el conocimiento ni la aprobacion 
de Neron; pero Agripina tenia rencor a la familia de Silano, y aprovecho 
la primera oportunidad para quitarle de en medio. Ademas, Silano era ta- 
taranieto de Augusto, igual que Neron, y circulaban ciertos comentarios 
en el sentido de que, dado que Neron no era un heredero directo (Britani- 
co, el hijo de Claudio tenia derecho antes que el), el pueblo estaria mejor 
con Silano como emperador. 34 

Agripina confio la tarea de deshacerse de Silano a dos miembros del 
servicio imperial civil del Asia proconsular: un oficial ecuestre llamado 
Publio Celer y un liberto llamado Helio, que llegaron a ser dos persona- 
jes muy influyentes en los anos posteriores. 35 Cuando el magistrado de la 
ciudad de Efeso dijo a los manifestantes en el teatro que si tenian alguna 
acusacion espedfica contra Pablo o sus companeros podian ir a los tribu¬ 
nals, anadio: “y proconsules hay” (Hechos 19:38). El proconsul de Asia 
presidia en los juicios provinciales, pero ^por que hablo el magistrado de 
“proconsules” en plural? Una posibilidad es que el incidente tuviera lu- 
gar en el intervalo entre el asesinato de Silano y la llegada de su sucesor. 
El magistrado no se hubiera referido a Celer y Helio como proconsules, 
aun en el caso de que estos se ocuparan de algunas de las responsabilida- 
des administrativas del proconsul durante el interregno; en ausencia de un 
proconsul reconocible, el magistrado podia haber utilizado el plural para 
generalizar: “los proconsules existen” (NEB). 

Se ha planteado la teoria de que Silano se hubiera hecho amigo 
de Pablo, absolviendole, posiblemente, cuando este fue procesado bajo 
una acusacion de robo en el templo, y que este hecho obro en perjuicio 
de Pablo tras la caida de Silano. Sin embargo, <;por que habria Pablo 
de ser acusado de robo en el templo? Se ha sugerido que su organiza- 
cion del fondo para paliar el hambre de Jerusalem pudiera haber sido 
considerado por las comunidades judias de Efeso y otras ciudades de 
Asia como un delito contra la recaudacion anual del impuesto para el 
mantenimiento del templo de Jerusalem 36 La ley romana autorizaba es- 
pecificamente la recaudacion de este impuesto y su posterior transporte 
a Judea: de hecho, en aquella misma provincia de Asia, poco mas de 


34 Tacito, Anales xiii. 1. 1-3; Dio Cassius, History Lxi. 6. 4-5. 

35 Celer file procesado por extorsion en la provincia de Asia en el 57 dC., pero Neron impidio que 
se le aplicara la sentencia (Tacito, Anales xiii. 33. 1-2); Helio quedo al cuidado de Roma e Italia 
durante el viaje de Neron por Grecia (66-68 dC. ) y fue ejecutado mas tarde por Galba (Suetonio, 
Vida de Neron 23. 1; Dio Cassius, History (Epitome Ixiv. 3. 4). 

36 G. S. Duncan, St. Pauls Ephesian Ministry (Londres, 1929), pags. 103-107, 249. 



Peligros en Efeso I 349 


un siglo antes, el gobernador romano Lucio Valerio Flaco impidio, se- 
gun se dice, el traslado a Judea del impuesto del templo y tuvo que dar 
cuenta de ello ante un tribunal de Roma en el 59 aC., por esta y otras 
acusaciones de delitos financieros. 37 

Sin embargo, el impuesto del templo se recaudaba entre las comu- 
nidades judi'as, mientras que el fondo de ayuda de Pablo se recogi'a de las 
contribuciones de las iglesias gentiles. Aun asi, hubiera podido aducirse 
que los gentiles convertidos por el ministerio de Pablo eran proselitos po- 
tenciales y, por tanto, potenciales contribuyentes al impuesto del templo, 
de modo que, al impedir su posible adhesion al judai'smo y estimularles a 
que contribuyeran al mantenimiento de la iglesia de Jerusalem, Pablo es- 
taba, en efecto, robando al templo de Jerusalem Si esta imputation estaba 
incluida en la acusacion general de violation del templo de que se acuso 
a Pablo durante su proxima visita a Jerusalem, 38 y si era algo que podia ser 
presentado tambien cuando su caso se viera en la jurisdiction del empera- 
dor, entonces esta bien podria ser la razon por la que Lucas no menciona 
explicitamente el fondo de Jerusalen a pesar del papel tan importante que 
este desempeno en la estrategia de Pablo. 39 (Se ha senalado que cuando 
el secretario de la ciudad de Efeso aseguro a la multitud en el teatro que 
Pablo y sus companeros no habian cometido sacrilegio alguno, el termino 
que utilizo tenia el sentido literal de “robar al templo”; 40 sin embargo, sea 
cual sea el significado exacto de la palabra en cuestion, en sus labios solo 
podia referirse al templo y culto de Diana y, por ello, seria irrelevante al 
asunto que nos ocupa). De haberse presentado alguna acusacion de robo 
al templo contra Pablo, bien podria haber tenido su origen en los judios 
de Efeso. 

En una de sus cartas a Corinto, Pablo indica que, junto con las am- 
plias oportunidades de testimonio que tenia en Efeso, habia tambien alii 
“muchos adversarios” (1 Corintios 16:9). Aqui y alii encontramos indicios 
de que algunos de tales “adversarios” eran personas influyentes de la co- 
munidad judia. Cuando, uno o dos anos despues de haber salido de Efeso, 
el apostol tuvo oportunidad de hablar con los lideres de las iglesias efesias 
durante un descanso en su ultimo viaje desde las regiones egeas a Pales- 
tina, les recordo las pruebas que habia tenido que soportar en su ciudad 


37 Ciceron, Pro Flacco 66 y ss.; cf. Josefo, Ant. xvi. 162-165. Sobre el edicto de Augusto (12 aC.) que 
autorizaba a los judios de la provincia a enviar dinero a Jerusalen. 

38 Vease pagina 418. 

39 Acerca de la referenda a “limosnas y ofrendas” de Hechos 24:17, vease paginas 404 y 418. 

40 Estos hombres no son, dijo, “ni sacrilegos ierosuloi (ladrones de templos) ni blasfemadores de 
vuestra diosa” (Hechos 19:37). 
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“por las asechanzas de los judi'os” (Hechos 20:19). Lucas, a quien debe- 
mos esta informacion, estaba probablemente presente en esta reunion y 
oyo lo que se dijo. Es Lucas tambien quien nos dice que el revuelo que se 
levanto contra Pablo durante su ultima visita a Jerusalen, que casi acaba 
con su linchamiento, fue provocado por los “judi'os de Asia” que estaban 
presentes en la fiesta de Pentecostes (Hechos 21:27 y ss.). Y Alejandro, 
el calderero que, segun 2 Timoteo 4:14, causo a Pablo “muchos males” 
puede ser el mismo Alejandro que intento disipar cualquier conexion que 
pudiera haber en las mentes del grupo de alborotadores del teatro entre la 
comunidad judi'a de Efeso y Pablo. No queda claro si los “grandes males” 
le fueron causados en la misma ciudad de Efeso o en otro lugar. QEra 
Alejandro, por ejemplo, uno de los cabecillas de aquellos judi'os de Asia 
que provocaron el tumulto contra Pablo en Jerusalen?) 41 

Si -y hay que hacer hincapie en este si- Pablo hubiera tenido que 
comparecer ante Julio Silano por su acusacion y hubiera sido absuelto, 
puede que sus oponentes pensaran tener mas posibilidades de exito ahora 
que Silano ya no estaba. Si en este segundo intento sus acusadores con- 
siguieron que le condenaran, esto podria haber conducido al “peligro tan 
grande” que Pablo dice haber sufrido en Asia; un peligro del que no con- 
taba con escapar con vida. La invocation de su derechos legates como ciu- 
dadano romano podria haber acabado de sellar su suerte en esta situation, 
si en Roma hubiera llegado a saberse que habia sido protegido por Silano. 
Sin embargo, todo esto no son mas que hipotesis. 

Fue probablemente durante el periodo de su ministerio en Efeso 
cuando Priscila y Aquila “arriesgaron sus vidas” por Pablo, como el mismo 
lo dice en Romanos 16:4. Su referencia a este incidente es (para nosotros, 
lo fuera o no para sus primeros lectores) muy atrayente por su brevedad e 
imprecision; sin embargo, esta claro que se trata de una ocasion en la que 
Pablo mismo se encontro en un peligro mortal, y su dos amigos arries¬ 
garon sus propias vidas para ayudarle. En el mismo contexto (Romanos 
16:7), el apostol menciona a Andronico y Junias (o Junia si se refiere a 
una mujer), miembros notables del ci'rculo apostolico, a quienes describe 
como sus “companeros de prisiones”. <;Cuando y donde pudieron estos 
haber compartido un encarcelamiento con Pablo, sino en Efeso? 42 


41 El Alejandro de 1 Timoteo 1:20 parece haber sido un cristiano renegado (o libertino al menos) y 
por ello hay que distinguirle, posiblemente, del Alejandro de Hechos 19:33. 

42 Este encarcelamiento debio tener lugar antes del 57 dC.; el encarcelamiento que Aristarco 
compartio con Pablo, segun Colosenses 4:10, (si “companero de prisiones” ha de entenderse 
literalmente) pudo haber sido en una fecha posterior (vease pagina 422 ). 
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4. ,;Encarcelamiento en Efeso? 

Esto plantea la tan controvertida cuestion acerca de si Pablo tuvo o 
no que soportar un encareelamiento, o quiza incluso mas de uno, duran¬ 
te su ministerio en Efeso. Cuando en 2 Corintios 11:23-27, que escribio 
poco tiempo despues de acabar su ministerio en Efeso, Pablo enumera las 
penalidades y peligros que tuvo que experimentar en el transcurso de su 
servicio apostolico hasta aquel momento, incluye entre ellos “en carceles, 
mas”. Como muchas otras cosas que aparecen en este catalogo, la refe¬ 
renda a estos encarcelamientos nos hace conscientes de la inmensidad de 
nuestras lagunas en el conocimiento de la trayectoria de Pablo. La narrati- 
va de los Hechos menciona, solamente, una ocasion antes de este periodo 
en que Pablo fue encarcelado: cuando el y Silas fueron encerrados durante 
una noche en la carcel municipal de Filipos. No tenemos evidencias di- 
rectas de que alguna vez hubiera podido ser encarcelado en Efeso, pero 
tampoco puede descartarse esta posibilidad. La torre situada en un sen- 
dero del Monte Coreso (Bullbuldag) llamada La Prision de San Pablo no 
tiene el derecho razonable para poder llamarse asi; esto podria, no obs¬ 
tante, ser el reflejo de alguna tradicion de su encareelamiento en Efeso; 
pero no podemos estar seguros de lo antigua que puede ser. Tal tradicion 
podria tambien verse reflejada en la nota al final del prologo marcionita a 
la Epi'stola a los Colosenses, donde se declara que la carta fue escrita por 
el apostol mientras estaba encarcelado en Efeso; sin embargo, esto podria 
ser algo mas que un error 43 ya que el prologo companero a la epi'stola a 
Filemon confiere a esta carta una procedencia romana, y no hay duda de 
que Filemon y Colosenses fueron enviadas juntas, desde el mismo lugar y 
al mismo tiempo. 

La teoria de que hubo un encareelamiento, o mas, en Efeso, fue 
adoptada durante el pasado siglo por algunos eruditos que han postulado 
este escenario para algunas de las “epistolas de la cautividad” de Pablo” 44 
G. S. Duncan, por ejemplo, fecho Filipenses durante un corto encarce- 
lamiento que hubiera precedido a la supuesta absolution de Pablo por 


43 A. von Harnack sugirio que ab Efeso (“desde Efeso”) es una corrupcion de per Epaphram (por 
Epafras) The Origin of the New Testament , E.T. [Londres, 1925], p. 168). 

44 E.g. por H. Lisco, Vincula Sanctorum (Berlin, 1900); A. Deissmann, “Zz/r ephesinischen 
Gefangenschaft des Apostels Paulus ” en Anatolian Studies presented to Sir W. M. Ramsay , ed. W. H. 
Buckler and W. M. Calder (Manchester, 1923), pags. 121 y ss., and Paul , E.T. (Londres, 1926), 
pags. 16 y ss.; W. Michaelis, Die Gefangenschaft des Paulus in Ephesus (Giitersloh, 1925), y Einleitung 
in das Neue Testament (Bern, 1946), pags. 205 y ss.; G. S. Duncan, St. Paul's Ephesian Ministry 
(Londres, 1929); M. Dibelius, Paul , E.T. (Londres, 1953), p. 81. 
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Silano, 45 y P. N. Harrison fecho Filemon y Colosenses (o al menos lo que 
el creyo ser su nucleo autentico) “durante un breve periodo de arresto do- 
miciliario por los afables asiarcas..., para poder mantener a Pablo fuera del 
alcance de los judi'os fanaticos, y evitar un disturbio”. 46 Estas dataciones, 
especialmente la ultima, son dudosas. 

A pesar de toda esta incertidumbre debida a la escasez de la infor- 
macion de que disponemos, podemos decir que la evangelizacion del Asia 
proconsular fue una de las etapas mas fructi'feras de la trayectoria misio- 
nera de Pablo, y que sus experiencias durante estos anos, especialmente, 
quiza, el peligro mortal que sufrio hacia el final y del que fue librado de 
un modo tan inesperado, tuvo un profundo efecto en la vida interior de 
Pablo. 


45 G. S. Duncan, St. Paul's Ephesian Ministry , pags. 106, 108-111. 

46 P. N. Harrison, Paulines and Pastorals (Londres, 1964), p, 75. Vease pagina 481 



CAPITULO XXVII 
Pablo y la vida venidera 


1. Trasfondo del pensamiento 

Uno de los mas importantes expertos del Nuevo Testamento del si- 
glo XX ha descrito la crisis espiritual que Pablo atraveso hacia el final de 
su ministerio en Efeso -fruto de su escape casi milagroso de lo que pa- 
reci'a una muerte inminente- como “una especie de segunda conversion”. 
En defensa de este punto de vista se propone que las cartas susceptibles 
de ser fechadas despues de esta crisis reflejan “un cambio de caracter”: las 
controversias se conducen con un espiritu mas tolerante, hay una acep- 
tacion mas dispuesta de su penalidades apostolicas, un mayor aprecio 
de los valores de la vida familiar y “un constante acento en la idea de la 
reconciliation”. 1 Probablemente sea imposible marcar una linea tan pre- 
cisa entre la actitud de Pablo ante la vida antes de esta crisis y despues de 
ella: si se mantiene el concepto expresado en un capitulo anterior respecto 
a que los capitulos 10-13 de 2 Corintios (“Corintios E”) siguieron, y no 
precedieron a los capitulos 1-9 (“Corintios D”), entonces es evidente que 
Pablo era capaz de entablar una polemica muy aguda e ironica despues de 
su “segunda conversion”. 

No obstante, desde una perspectiva mas amplia del desarrollo espi¬ 
ritual de Pablo, la tesis puede, en general, sustentarse, y hay un area de su 
pensamiento en la que los efectos de la crisis pueden apreciarse con espe¬ 
cial claridad: su pensamiento acerca de la vida venidera. 

No podemos saber con absoluta certeza cual era, en detalle, el punto 
de vista de Pablo acerca de la vida venidera antes de su conversion. En este 
campo, habia en el judaismo de su tiempo una gran variedad de opiniones, 


1 C. H. Dodd, “The Mind of Paul: I”, New Testament Studies (Manchester,1953), p. 81. ver p. 380. 
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mucho mas amplia de lo que se supone normalmente. Acerca de la litera- 
tura judi'a del periodo entre el 200 aC. y el 100 dC., se ha senalado que: 

Las manifestaciones sobre la inmortalidad del alma que excluyen la 
resurrection del cuerpo son casi tan corrientes como las que declaran 
explicitamente la resurrection del cuerpo; puede afirmarse, igualmente, 
que existe una proportion semejante de declaraciones sobre la vida del 
alma despues de la muerte sin excluir al cuerpo, a la de textos que de¬ 
claran la resurrection sin una referenda explicita al cuerpo . 2 

Es evidente que Pablo heredo la creencia en una resurreccion futu- 
ra del cuerpo que estaba muy extendida entre los fariseos; sin embargo, 
no deberia asumirse con demasiada rapidez que la doctrina farisaica de 
la resurreccion a comienzos del siglo primero dC. era algo uniforme, o 
que pueda deducirse sin mas a partir de las ultimas ensenanzas rabini- 
cas. La creencia en la resurreccion parece haber sido uno de los puntos 
principals de las diferencias teologicas entre los fariseos y los saduceos; 3 
la narrativa de los Hechos registra el modo en que Pablo, apareciendo 
ante el Sanedrin despues de su arresto en Jerusalen, arrojo la manzana 
de la discordia entre sus miembros al declarar que, como cabal fariseo 
que era, se le juzgaba por “la esperanza de la resurreccion de los muer- 
tos” (Hechos 23:6). Todavi'a mas exph'citamente, se dice que, ante Felix, 
declare que tenia la misma esperanza que sus acusadores -sus acusado- 
res fariseos, por supuesto- “que ha de haber una resurreccion de justos 
e injustos” (Hechos 24:15). Es curioso -aunque puede ser algo circuns- 
tancial- que en las cartas de Pablo no hay ninguna referenda clara a la 
resurreccion de los injustos. 

Normalmente se cree que la primera referenda a la doble resurrec¬ 
cion esta en Daniel 12:2: “Y muchos de los que duermen en el polvo de 
la tierra seran despertados, unos para vida eterna y otros para vergiienza 
y confusion perpetua”. Sin embargo, es posible traducir estas palabras de 
otro modo: “muchos de los que duermen en el polvo de la tierra seran 
despertados y estos iran (destinados) a la vida eterna; pero aquellos (los 
otros, que no se despertaran) iran (destinados) a la vergiienza y confusion 


2 H. C. C. Cavallin, Life after Death: Paul's Argumentfor the Resurrection of the Dead in 1 Corinthians 
15, Part 1 (Lund, 1974), p. 200, tal como lo cita, M. J. Harris, “Resurrection and Immortality: Eight 
Theses”, Themelios, n.s. 1 (1975-76), p. 52. cf. G. W. E. Nickelsburg, Resurrection, Immortality and 
Eternal Life in Intertestamental Judaism (Harvard Theological Studies 26, 1972): M. Hengel, Judaism 
and Hellenism , E.T., i (Londres, 1974}, pags. 196-202. 

3 Cf. Marcos 12: 18 ss. 
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perpetua” 4 (cf. Proverbios 10:7: “La memoria del justo sera bendita; mas el 
nombre de los impi'os se pudrira”) 

Las explicaciones de Josefo acerca de la ensenanza de los fariseos es- 
tan basadas en information desde dentro, pero se nota la influencia de su 
interes por adaptarla a las perspectivas griegas; esto se nota especialmen- 
te en Antigiiedades de los judios xviii. “Creen que las almas tienen poder 
para sobrevivir a la muerte, y que hay recompensas y castigos bajo la tierra 
para aquellos que han llevado, respectivamente, vidas de virtud y de vicio, 
las almas malvadas tendran su parte en prisiones eternas, mientras que las 
buenas tendran un facil ingreso en una vida nueva.” Nada de lo que lee- 
mos aqui seria demasiado ofensivo a los platonicos. En su obra anterior, 
Guerras de los judios, Josefo habia hablado mas exph'citamente acerca de 
la creencia de los fariseos en la resurrection: “Sostienen que el alma es in¬ 
corruptible, pero que solo la de los buenos pasa a otro cuerpo, mientras 
que las almas de los malvados sufren un castigo eterno”. 5 Aqui parece que 
solo se contempla la resurrection corporal de los justos, aunque un lector 
griego o romano no iniciado, bien podria haber tornado las palabras de 
Josefo como implicando una creencia en la metempsicosis. Mas adelante, 
en Guerras de los judios , la creencia farisaica encuentra una nueva expresion 
en el relato en que Josefo se representa a si mismo en Jotapata intentando 
disuadir a sus camaradas que quieren suicidarse para no caer en manos de 
los romanos: “Quienes abandonan esta vida de acuerdo con las leyes de la 
naturaleza [que con el suicidio serian violadas] ganaran un renombre eter¬ 
no; a sus almas, que han permanecido sin mancha y en obediencia se les 
asigna el lugar mas santo del cielo y en la revolution de los siglos regresa- 
ran para encontrar una nueva morada en cuerpos puros”. 6 

La variedad de las expectativas existentes entre los judios religiosos 
de los dos ultimos siglos aC. esta bien ilustrada en la literatura intertes- 
tamentaria. Ben Sirac piensa que el recuerdo de las virtudes del hombre 
bueno por parte de su posteridad, es la inmortalidad mas deseable: 7 El 
autor de Sabiduria, influenciado por el pensamiento griego, piensa en 
terminos del sobrevivir de las almas -especialmente “de las almas de los 
justos” que “estan en la mano de Dios”, para que no pueda sobrevenirles 


4 Cf. S. P. Tregelles, Remarks on the Prophetic Visions of the Book of Daniel (Londres, 1852), pags. 
165 y ss B.J. Alfrink, “L’idee de resurrection d’apres Dan., XII, 1.2”, en Stadia Biblica d Orientalia, 
Analecta Biblica 10 (Roma, 1959), pags. 221 y ss., aun la interpretacion mas sencilla implica la 
resurreccion de muchos pero no de todos. 

5 Josefo, B] ii. 163. 

6 Josefo, BJ in. 374. 

7 Cf. Eclesiatico 44:1 ss. 
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ningun mal. 8 Los martires de 2 Macabeos -un epitome de la historia de 
Jason de Cirene- esperan con ansiedad su resurreccion en los cuerpos con 
que tanto han sufrido, y en los que sus miembros mutilados habran sido 
restaurados; 9 en 4 Macabeos -que como el libro de la Sabiduria es un pro- 
ducto del judai'smo Alejandrino- los mismos martires utilizan el lenguaje 
del estoicismo y ejemplifican la supremaci'a de la Buena Razon sobre el 
dolor fisico y la muerte. 10 Sin embargo, desde el siglo segundo aC., la idea 
del jardi'n del Eden (el Parai'so) como un lugar de dicha para los justos, y 
del Gehena como un lugar de castigos terribles para los impios despues 
de la muerte, impregno la imagination popular entre los judi'os; esto se 
debe en parte, sin duda, a la influencia de las creencias persas, en las cua- 
les el fuego es un medio de prueba en el juicio final. 11 En el fariseismo, el 
fuego de Gehena no es siempre puramente punitivo para los impios; se- 
gun la escuela de Shammai, aquellos cuyos meritos y demeritos estuvieran 
en equilibrio tenian primero que purificar sus pecados en sus llamas, y tan 
solo de este modo podrian entrar en el Parai'so. 12 Esto implica la idea de 
alguna forma de supervivencia personal entre la muerte y la resurreccion. 

En un par de apocalipsis judi'os que datan de finales del siglo prime¬ 
ro dC., las almas de los muertos, o al menos las de los justos, estan guar- 
dadas como tesoros en deposito entre la muerte y la resurreccion. 13 

Los textos de Qumran hablan claramente de vida eterna para los 
justos y de aniquilacion para los impios, pero no dejan clara la cuestion 
de la resurreccion. Quienes se aferran a la casa de Dios “son destinados a 
la vida eterna y toda la gloria del hombre (la gloria destinada al hombre) 
es suya”; 14 a los desobedientes “no les queda nada ni sobreviven” 15 sino que 
sufren la condenacion de los pecadores antediluvianos que “perecieron y 
no quedo mas memoria de ellos”. 16 Los hombres de Qumran esperaban 
con expectation el dia de la venganza de Dios en el que “se daria a los 


8 Sabiduria 3:1 ss. 

9 2 Macabeos 7:11. 

10 4 Macabeos 5:15 y ss. 

11 Yasna 47:6; 51:9. 

12 TB Rash ha-Shanah 16b (una baraitka , i.e. un dicho procedente del periodo tanaitico, 70-200 dC.). 

13 Al parecer acerca de todos los muertos, en 4 Esdras 32, 75-101 y 2 Baruc 21:23; acerca de los 
muertos justos en 2 Baruc 30:2. 

14 CD 3, 1. 20 (“la gloria de hombre [en hebreo ‘adam’]” puede ser una referencia a la gloria de 
Adan en el Eden ). 

15 CD 2,11. 6 y 7. 

16 CD 2,1. 20. 
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hombres su recompensa”. 17 Sus elegidos heredarian la suerte de los san- 
tos; de hecho, en su vida de comunidad anticipaban su herencia, puesto 
que Dios habi'a “unido su asamblea a los hijos del cielo, para que fueran 
el consejo de la comunidad, un fundamento del edificio de santidad, una 
plantacion eterna para el tiempo venidero”. 18 Estan “adornados con el es- 
plendor de Dios y disfrutaran muchos deleites con paz eterna y largura 
de di'as”. 19 Cuando se haya librado la ultima batalla entre el bien y el mal 
“habra eterna liberacion para aquellos que pertenecen a Dios, y destruc- 
cion para todas las naciones de maldad”. 20 Sin embargo, el modo en que 
los piadosos pasan de la vida mortal, o de una muerte como martires al 
estado de dicha eterna, no queda muy claro. 

Si pudieramos estar seguros que los monjes de Qumran eran esenios, 
podriamos entonces asociar su expectativa de dicha eterna con las palabras 
de Josefo respecto a que la meta de los esenios era que el alma, formada 
del eter mas volatil, fuera librada de las cadenas de la came para disfrutar 
su retiro eliseo. 21 Su description de este retiro no es muy distinta de la del 
oasis en donde, segun uno de los himnos de Qumran, el piadoso encon- 
trara su morada, “junto a un manantial en una tierra arida... junto a un 
jardin regado [en un desierto]”. 

Nadie [se acercara] al manantial de la vida o bebera las aguas de la 
santidad junto con los arboles eternos o dara fruto con el plantfo del 
cielo si viendo no ha discernido, y considerando no ha crei'do en la 
fuente de la vida . 22 

Sin embargo, la tendencia de Josefo a adaptar las creencias y prac- 
ticas judi'as a lo que era aceptable segun la filosofia griega aconseja de 
nuevo prudencia respecto a tomar su informacion al pie de la letra. Hi- 
polito, cuyo relato acerca de los esenios en el libro noveno de su Philoso- 
pkoumena sigue muy de cerca a Josefo pero que, no obstante, parece tener 
otra fuente de informacion, dice que los esenios, ademas de creer en la 
inmortalidad del alma, afirmaban tambien la resurrection del cuerpo: el 
alma -dice- es considerada por los esenios como imperecedera, esta des- 
cansa despues de la muerte en un lugar aireado y bien iluminado, hasta 


17 1 QS 10,1.18.18. 

18 1 QS 11,11. 7-9. 

19 1 QH 13,11.17-18. 

20 1QM IS, 11. 1-2. 

21 Josefo, BJ ii. 154 y ss. 

22 1 QH 8,11. 4 ss. 
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que vuelve a juntarse con el cuerpo de la resurreccion en el di'a del jui- 
cio. 23 Nuestra ignorancia acerca de la otra fuente de Hipolito nos impide 
evaluar adecuadamente su informacion alii donde esta contradice a la de 
Josefo, pero no hay duda de que lo mas sabio es adoptar cierta cautela. 


2. Nueva perspectiva 

Sea cual fuere la anterior posicion de Pablo acerca de la inmortali- 
dad, esta se vio profundamente modificada con su conversion al cristia- 
nismo. Tal conversion fue el resultado inmediato e inevitable de su vision 
del Senor resucitado que le llamo para que fuera su apostol. Aquello que 
antes no queria admitir: que el Jesus crucificado habi'a sido resucitado 
de entre los muertos por el poder de Dios como sostem'an los primeros 
apostoles, se le haci'a ahora evidente por un testimonio demasiado con- 
vincente para ser puesto en duda. Por lo tanto, Jesus era el Mesi'as, el 
Hijo de Dios, el Senor exaltado hasta lo sumo, y lo que es mas importan- 
te para nuestro tema: con la resurreccion de Jesus de entre los muertos, 
la esperada resurreccion habi'a comenzado. Lo que para Pablo habi'a sido 
antes la esperanza de la resurreccion, ahora, con Jesus era mucho mas que 
esperanza: se trataba de un hecho consumado. Puesto que Dios habi'a le- 
vantado a Jesus de entre los muertos, con toda seguridad resucitaria tam- 
bien a su pueblo a su debido tiempo, mas en concreto en la parousia de 
Jesus, su venida en gloria. 24 Al menos, resucitaria a aquellos que habi'an 
muerto antes de la parousia: tanto a los patriarcas y profetas de la anti- 
giiedad, como a los creyentes de los nuevos tiempos. Sin embargo, mu- 
chos creyentes de la era que acababa de comenzar no tendrian que ser 
resucitados de entre los muertos, puesto que estarian vivos todavi'a en la 
parousia. Aqui y ahora, los creyentes de esta nueva etapa segui'an vivien- 
do en cuerpos mortales, pero interiormente disfrutaban ya del anticipo 
de la futura vida de resurreccion -vida eterna- porque, por fe, estaban 
unidos al Cristo resucitado, incorporados a El. Tal incorporacion fue lle- 
vada a cabo por el Espi'ritu de Cristo que habi'an recibido y, mediante 
su poder, la vida del Cristo resucitado le era impartida a su pueblo. En 
el bautismo, de hecho, habi'an muerto con Cristo, y juntamente con El 
habi'an sido tambien sepultados y resucitados. En su venida, comparti- 
rian la manifestacion de su gloria; sin embargo, mediante el Espi'ritu que 
moraba en ellos podi'an anticipar la esperanza de gloria y vivir en ella. 25 


23 23. Hipolito, Philosophoumena (= Refutation of all Heresies) ix. 18 y ss. 

24 Cf. 1 Tesalonicenses 4:14; 1 Corintios 6:14; 2 Corintios 4:14, etc. 

25 Cf. Romanos 5:2; 6:4; Colosenses 1:27; 2:11-12; 3:1-4. 
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Lo que habian recibido no eran, sin embargo, meros indicios de inmor- 
talidad; aquello era una experiencia inicial de inmortalidad, si bien la 
experiencia completa tendria que esperar hasta la parousia. Aqui y aho- 
ra sabian que “Cristo, ha resucitado una vez de entre los muertos, ya no 
muere: la muerte ya no tiene dominio sobre el.” (Romanos 6:9); y lo que 
era cierto acerca de El, debia -por consiguiente- ser cierto tambien de su 
pueblo que, por medio de Cristo posei'a, como un don de Dios, la vida 
de la era venidera. “Y si el Espiritu de aquel que levanto de los muertos 
a Jesus mora en vosotros -este es el argumento de Pablo-, el que levanto 
de los muertos a Cristo Jesus vivificara tambien vuestros cuerpos morta- 
les por su Espiritu que mora en vosotros” (Romanos 8:11). 

Estas ultimas citas de los escritos de Pablo expresan la completa ma- 
durez de su entendimiento; sin embargo, y a pesar de que es posible trazar 
una cierta progresion en su pensamiento y lenguaje respecto a este tema, 
su creencia y ensenanza basica no parecen haber sufrido ningun cambio 
esencial a lo largo de su trayectoria cristiana. 

El cuerpo principal de la correspondencia de Pablo que ha llegado 
hasta nosotros precede de un periodo que no abarca mas de diez o doce 
anos. Un tiempo tan corto no puede aportar mas que un desarrollo muy 
reducido a la trayectoria de algunos hombres al llegar a esta etapa de la 
vida; sin embargo, la vida de Pablo durante estos anos habia estado tan 
llena de intensa actividad que este hecho, unido ademas a aquel reciente 
periodo de forzada inactividad y a su conciencia -siempre creciente- de 
lo que significaba ser un apostol de Cristo entre los gentiles, hubiera he¬ 
cho extrano que sus experiencias no hubieran influido en su perspectiva 
del futuro. 


3. El problema de los tesalonicenses 

A comienzos de este periodo Pablo habia fundado la iglesia de Te- 
salonica. Sin embargo, algunas circunstancias que escapaban a su control, 
le habian forzado a abandonar la ciudad antes de haber podido dar a sus 
convertidos toda la ensenanza que el creia que necesitaban. Les habia en- 
senado, al menos, que tenian que esperar con expectacion la venida de Je¬ 
sus desde el cielo para libraries del derramamiento de la ira que en los ul- 
timos tiempos habia de caer sobre los impios; 26 pero para poder participar 
en tan gran acontecimiento, se suponia que tenian que estar vivos cuando 


26 Cf. 1 Tesalonicenses 1:9; vease pagina 267. 
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esto ocurriera. Sin embargo, en las semanas y meses que siguieron a la 
marcha de Pablo algunos de sus convertidos habi'an muerto. La muerte 
de algunos de sus hermanos antes de la parousia era algo para lo que los 
tesalonicenses no estaban preparados y, por ello, se les habi'a planteado un 
problema para el que deseaban respuestas. De hecho, parece que plantea- 
ron dos preguntas a Pablo: 

a) En la parousia de Cristo, <;que les ocurriria a aquellos creyentes 
que hubieran muerto antes de su regreso? 

b) <;Cuando podia producirse la parousia? 

En respuesta a la primera pregunta, Pablo les asegura que aquellos 
de entre ellos que hubieran muerto antes de la parousia no estarian en 
desventaja cuando esta se produjera: “Que nosotros que vivimos, que ha- 
bremos quedado hasta la venida del Senor, no precederemos a los que 
durmieron”. A1 contrario, cuando el Senor descienda desde el cielo con 
voz de mando, con voz de arcangel y con sonido de trompeta, quienes pri- 
mero van a responder a su llamado seran los muertos en Cristo; cuando, 
a su llamada, estos se levanten resucitando con aquel que murio y volvio 
de nuevo a la vida, entonces “nosotros los que vivimos, los que hayamos 
quedado, seremos arrebatados juntamente con ellos en las nubes para re- 
cibir al Senor en el aire,” (1 Tesalonicenses 3:14-18). Esta certeza les es 
transmitida “por palabra del Senor”: con la autoridad de una declaracion 
de Jesus mismo (no hace falta preguntarse si tal declaracion la hizo an¬ 
tes o despues de su muerte). El lenguaje y la imagineria son los de las 
teofanias de la redencion y del juicio en el Antiguo Testamento -recuerda 
a los toques de trompeta que llaman de regreso a los dispersos de Israel 
en Isaias 27:13, y a las nubes del cielo sobre las que uno semejante a un 
hijo de hombre es llevado ante el Anciano de Dias en Daniel 7:13- y, 
sin embargo, lo que aqui se dice es algo nuevo y distintivamente cristia- 
no. Puesto que Jesus murio y resucito, quienes mueren creyendo en El no 
pueden dejar de resucitar tambien con El. y todo su pueblo vivira con El 
para siempre. 

Acerca de la ultima pregunta y de caracter mas general sobre el 
cuando de la parousia, Pablo se limita casi simplemente a repetir las pa- 
labras de Jesus: seria algo inesperado, “como ladron en la noche”. 27 El lla¬ 
mado al pueblo de Cristo es, por tanto: “Sed sobrios y velad”, “Porque no 
nos ha puesto Dios para ira, sino para alcanzar salvacion por medio de 
nuestro Senor Jesucristo (lTesalonicenses 5:1-9). 


27 Cf. Mateo 24:43; Lucas 12:39; tambien Apocalipsis 16:15. 
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4. La resurrection de los muertos 

La contribution mas conocida de Pablo a esta cuestion la tenemos 
en el marco de su respuesta a algunos miembros de la iglesia de Corinto 
que deci'an que no hay “resurreccion de los muertos” (1 Corintios 15:12). 
Segun estos, la doctrina de la “reanimacion de los cadaveres”, como ellos 
la consideraban, era quiza una desagradable superstition judi'a, que supo- 
m'a un obstaculo para la aceptacion del Evangelio por parte de los gentiles 
juiciosos. Era una lastima, pensaban, que Pablo no hubiera sido capaz de 
deshacerse de esto al igual que habi'a hecho con tantas otras fantasias ju- 
di'as. Por suerte, ellos estaban mas emancipados. 

Lo que es mas dificil determinar, es lo que crei'an en concreto es¬ 
tos corintios respecto a la vida venidera. Puede que simplemente creyeran 
en la inherente inmortalidad del alma, o en alguna forma de entrada a la 
gloria en el momento de la muerte o la parousia; sin embargo, en otros 
lugares de su correspondencia con Pablo, hay indicios de que los tales sos- 
tenian lo que se ha dado en llamar “una escatologi'a ya realizada”. Un poco 
antes, en esta misma carta les dice a los cristianos corintios, con cierta 
irorn'a, que ellos ya han “llegado”: “Ya estais saciados, ya estais ricos, sin 
nosotros reinais. ;Y ojala reinaseis, para que nosotros reinasemos tambien 
juntamente con vosotros!” (1 Corintios 4:8). Probablemente pensaban que 
con el don del Espiritu habian recibido todo cuanto el hombre religioso 
puede desear. Podria ser que estuvieran anticipando la perspectiva de Pro- 
dico, un gnostico del siglo segundo, cuyos seguidores pretendi'an ser “hijos 
del primer Dios por naturaleza” y, por tanto, “hijos de la realeza muy su- 
periores al resto de la humanidad”. 28 

Si se busca un vinculo con los gnosticos, La Epistola a Regino —un 
tratado de Valentino sobre la resurreccion incluido en el Papiro de Jung 
y publicado por vez primera en 1963- 29 nos ofrece uno mas prometedor. 
Segun este documento: 

El Salvador sorbio la muerte, puesto que puso a un lado el mundo que 
perece. El se transformo en un eon incorruptible y se resucito a si mis- 
mo despues de haber absorbido lo visible mediante lo invisible abriendo 
el camino de nuestra inmortalidad. Sin embargo, en aquel momento y 
como dijo el apostol, nosotros sufrimos con el y resucitamos con el y 


28 Clemente de Alejandria, Stromata iii . 30; Cf. R. M. Grant, A Historical Introduction to the New 
Testament (Londres, 1963), pags. 204 y ss. 

29 He Resurrectione (Epistula ad Rheginum), ed. M. Malinine, H.-Ch. Puech, G. Quispel, W. Till 
(Zurich/Stuttgart, 1963). 
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con el fuimos al cielo. No obstante, si en este mundo nos manifesta- 
mos vistiendonos con el, seremos entonces sus rayos de luz y estaremos 
rodeados por el hasta el momento de alcanzar nuestra meta que sera 
en el momento de nuestra muerte a esta vida. Somos atraldos hacia 
arriba por el como los rayos de luz por el sol, sin que nada nos pueda 
retener. Esta es la resurreccion espiritual que absorbe lo “psiquico” jun¬ 
to con lo carnal . 30 

Los primeros editores de este documento interpretaron sus conteni- 
dos en terminos de una “escatologi'a ya realizada” como aquella por la que 
se censura a Himeneo y Fileto en 2 Timoteo 2:17-18: “Que se desviaron 
de la verdad, diciendo que la resurreccion ya se efectuo, y trastornan la fe 
de algunos.” (Probablemente la nueva vida en Cristo, a la que ya habi'an 
entrado, era todo cuanto deseaban). En dias mas recientes, el Dr. Mal- 
com Lee Peel ha senalado que hay un elemento de escatologi'a aun no 
realizada en el documento: aun los elegidos han de pasar por la muerte 
corporal que es seguida por la resurreccion, si bien es cierto que se trata 
de una resurreccion espiritual. 31 Sin embargo, cuando la transformacion 
que sigue a la muerte se describe como una resurreccion espiritual, la pa- 
labra “resurreccion” se usa en un sentido mas amplio que no se le da en el 
Nuevo Testamento. Si quienes negaban la resurreccion en Corinto sos- 
tem'an alguna forma de gnosticismo incipiente (una perspectiva posible, 
aunque no forzosamente necesaria), puede que estuvieran anticipando 
alguna de las ideas expresadas en La Epistola a Regino, puesto que la “re¬ 
surreccion espiritual” contemplada en tal Epistola no podria ser enten- 
dida por Pablo como resurreccion en el verdadero sentido de la palabra. 
En esta “resurreccion espiritual” son los “miembros” interiores e invisibles 
quienes ascienden vestidos de una “came” nueva y espiritual; en apoyo de 
esto se cita como precedente el aspecto de Moises y Elias en el monte de 
la transfiguration. 

Para Pablo, la pasada resurreccion de Cristo implicaba una resurreccion 
futura para su pueblo, y seria una resurreccion corporal, al igual que lo fire la 
suya. Es cierto que el cuerpo inmortal de la resurreccion seria de un orden 
diferente al del presente cuerpo mortal. Seria un cuerpo “espiritual” mientras 
que el presente era un cuerpo “natural”: soma psychikon, un cuerpo animado 


30 Codice de Jung , p. 45, 11. 14 y ss. La palabra “psiquica” de la ultima frase ( Codice de Jung , p. 46. 
1. 1) es el termino griego psuxike (femenino y en concordancia con “anastasis” resurreccion), que 
ha sido absorbido por el copto con la misma forma, es el mismo adjetivo que Pablo utiliza para 
referirse al presente cuerpo “natural” en 1 Corintios 15:44, 46. 

31 M. L. Peel, The Epistle to Rheginos (Londres, 1969), pags. 143 y ss.; cf. tambien su artfculo 
“Gnostic Eschatology and the New Testament”, Novum Testamentum 12 (1970), pags. 141 y ss. 
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por el “alma”. Este lenguaje esta estrechamente vinculado con su distincion 
entre la vida “en Adan” quien en Genesis 2:7 se describe como “un alma vi- 
viente”, y la vida “en Cristo”, que en su resurreccion se ha convertido en “un 
espiritu vivificante” (1 Corintios 15:45). Sin embargo, en este argumento Pa¬ 
blo va mas alia de la certeza que habia dado a los cristianos tesalonicenses 
unos anos antes. En aquel entonces, el apostol habia dicho que quienes so- 
brevivieran hasta la parousia no tendrian ventaja sobre los fieles que habian 
fallecido; pero ahora afirma, y ello con la autoridad de una revelation espe¬ 
cial, un “misterio” manifestado recientemente: 32 que quienes sobrevivan hasta 
la parousia experimentaran entonces una transformation instantanea, con el 
fin de adaptarse a las condiciones de la era de la resurreccion. Podemos com- 
parar y contrastar esto con la expectativa que encontramos en una etapa mas 
avanzada del siglo primero en el Apocalipsis de Baruc donde los cuerpos de 
los muertos, resucitados sin cambios de forma con el fin de recibir un jui- 
cio justo, son transformados desde entonces y de acuerdo con el veredicto: 
los de los justificados son vestidos de gloria angelical, mientras que los de 
los condenados se consumen en el tormento. 33 Segun Pablo, los muertos -es 
decir, los muertos en Cristo, de quienes habia exclusivamente- resucitaran 
en cuerpos incorruptibles, mientras que los vivos cambiaran lo mortal por lo 
inmortal. 34 En el mismo sentido les dice a sus amigos de Filipos que espe- 
ramos desde el cielo al Senor Jesucristo “el cual transformara el cuerpo de la 
humiliation nuestra, para que sea semejante al cuerpo de la gloria suya” (Fili- 
penses 3:20-21). En el trasfondo de todo el pensamiento del apostol subyace 
la conviction de que Cristo y su pueblo estan tan vital y permanentemen- 
te unidos, que su triunfo sobre la muerte debe ser compartido con ellos, no 
unicamente en su anticipation sacramental sino tambien mediante una resu¬ 
rrection corporal. 


5. <{Que ocurre tras la muerte? 

Sin embargo, nada se ha dicho todavi'a acerca de una cuestion que, a 
nuestro entender, es esencial a todo este asunto de la inmortalidad: {que 
sucede tras la muerte? En lo que a sus escritos existentes se refiere, Pablo 


32 1 Corintios 15:51. 

33 2 Baruc 49:1 ss. 

34 Es dudoso que se pueda sostener de manera consistente la distincion de J. Jeremias entre lo 
perecedero e incorruptible ( pzarton ) y lo imperecedero o incorruptible (apzarsia) como en referenda 
exclusiva a los muertos, y lo mortal ( zerton ) revistiendose de inmortalidad ( azanasia ) como en 
referencia exclusiva a los vivos (“la carne y la sangre no heredaran el reino de Dios”,- NTS 2 [1955- 
56], pags. 151 y ss.). 
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no aborda esta cuestion hasta la segunda Epi'stola a los Corintios. Puede 
que esto se deba en parte a sus expectativas de sobrevivir hasta la parousia. 
En realidad no podia saber si sobreviviria o no hasta la parousia, pero en 
sus primeras referencias a este tema se cuenta a si mismo entre aquellos 
que sobreviviran: “Nosotros que vivimos, que habremos quedado hasta la 
venida del Senor, no precederemos a los que durmieron”. (1 Tesalonicen- 
ses 4:15) “Los que durmieron” se mencionan en tercera persona, pero los 
que estaran vivos a su regreso se nombran en la primera del plural, lo cual 
le incluye a el. En 1 Corintios 6:14 se usa la primera persona del plural en 
relacion con quienes experimentaran la resurreccion: “Y Dios, que levanto 
al Senor, tambien a nosotros nos levantara con su poder”; pero aqui no se 
establece distincion alguna entre quienes han muerto y quienes seguiran 
vivos, puesto que Pablo esta acentuando el hecho de que el cuerpo entra 
en el ambito del proposito redentor de Dios, y que nuestros actos presen- 
tes tienen, por tanto, gran importancia para nuestro futuro como cristia- 
nos; por “nosotros” Pablo quiere significar “nosotros los cristianos” en su 
sentido mas general. No hay ningun cambio significativo de perspectiva 
en 1 Corintios: “No todos dormiremos; pero todos seremos transforma- 
dos” porque en la parousia “los muertos resucitaran incorruptibles, y noso¬ 
tros seremos transformados” (1 Corintios 15:51-52). 

Es al llegar a 2 Corintios cuando observamos un cambio de pers¬ 
pectiva por parte de Pablo. Probablemente ambas cartas no estan sepa- 
radas por mas de un ano, pero las experiencias de aquel ano marcaron 
profundamente a Pablo. Ademas de los conflictos externos y temores 
internos a que se refiere en 2 Corintios 7:5, en Asia proconsular expe¬ 
riments un peligro tan especialmente serio que el apostol no vei'a otra 
salida que la muerte. 3S Pero para Pablo enfrentarse a la muerte no era 
algo nuevo: “Cada di'a muero”, pudo decir algunos meses antes de esta 
tribulacion (1 Corintios 15:31). Sin embargo, en esta ocasion se senti'a 
como un sentenciado a muerte. En coyunturas anteriores, junto con el 
peligro se habia presentado el medio de escape, pero ahora no vei'a nin- 
guno, de modo que, cuando al final, y mas alia de toda expectativa, llego 
la escapatoria, Pablo lo considero poco menos que una resurreccion de 
la muerte. 

Pablo habia experimentado con frecuencia riesgos de muerte, pero 
nunca antes habia pasado por una situaciSn en que considerara la muerte 
como algo tan seguro. Al margen de otros cambios que esta experiencia 
hubiera podido ocasionar en su manera de ver las cosas, hay algo seguro, 


35 2 Corintios 1:8-9; ver pags. 266 y 286 y ss. 
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y es que modified su perspectiva sobre la muerte y la resurreccion. Por al- 
guna razon, de aqui en adelante Pablo trata la posibilidad de morir antes 
de la parousia como lo mas probable. No hay duda que este cambio se 
hubiera producido en cualquier caso con el paso del tiempo, sin embargo 
fue acelerado por esta afliccion sufrida en Asia. Notese, sin embargo, que 
aunque es cierto que este “aplazamiento de la parousia” afecto su pers¬ 
pectiva personal, este no causo un cambio tan fundamental en su pensa- 
miento como, segun se sostiene en ocasiones, provoco en la totalidad de la 
iglesia. 36 Como confesion personal de su fe nos dice: “Sabiendo que el que 
resucito al Senor Jesus, a nosotros tambien nos resucitara con Jesus, y nos 
presentara juntamente con vosotros.” (2 Corintios 4:14). 

Sin embargo, si bien ahora la perspectiva mas probable de Pablo 
era morir antes de la parousia, <;Cual seria la naturaleza de tal existencia 
(si es que la habi'a) entre la muerte y la parousia? Como ya hemos visto, 
esta cuestion no le habi'a preocupado demasiado con anterioridad (has- 
ta donde podemos saber por sus escritos existentes); sin embargo, ahora 
si la aborda en 2 Corintios. Con todo, al abordar este asunto no podia 
apelar a ninguna “palabra del Senor” al igual que habi'a hecho al aclarar 
el problema de los tesalonicenses; no tenia tampoco ninguna revelacion 
especial que le guiara como cuando ante los corintios descubrio el “mis- 
terio” de que la parousia iba a ser testigo de la transformation de los cre- 
yentes vivos asi como tambien de la resurreccion de aquellos que habian 
muerto. No obstante, habla con confianza: “Sabemos” dice en 2 Corintios 
5:1. Pero, <jque es lo que “sabemos”? No simplemente que para el creyente 
morir es estar “con Cristo”, lo cual es “muchisimo mejor” como lo expresa 
en Filipenses 1:23, sino que para que esto sea asi, es necesario que tras la 
muerte recibamos alguna forma de cuerpo; al tiempo, el apostol expresa 
tambien su certeza de que esto va a ser asi. 

Evidentemente, Pablo no podia concebir la inmortalidad aparte de 
la resurreccion; para el, la idea de personalidad requeria de alguna forma 
de cuerpo. Nuestro pensamiento tradicional acerca del “alma immortal”, 
que tanto debe a nuestra herencia greco-romana, nos hace dificil de apre- 
ciar el punto de vista de Pablo. (En el Nuevo Testamento, a exception de 
las ocasiones en que la inmortalidad se le atribuye a Dios, esta se aplica 
siempre al cuerpo de la resurreccion, nunca al alma.) Sin duda, seria sim- 
plificar demasiado decir que mientras para los griegos el hombre era un 
alma encarnada, para los hebreos era un cuerpo animado; no obstante, hay 
suficiente verdad en esta declaration como para que podamos decir que 


36 Respecto a este tema ver S. S. Smalley, “The Delay of the Parousia”, JBL 83 (1964), pags. 41-64. 
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en esto, como en otras cosas, Pablo era un hebreo de pies a cabeza. Para 
algunos, entre ellos varios de sus convertidos corintios, la liberation de los 
grilletes del cuerpo era una meta deseada con pasion; sin embargo, si bien 
Pablo anhelaba ser librado de la mortalidad de este “tabernaculo” terre- 
nal, era con vistas a cambiarlo por otro que era inmortal; estar sin cuerpo 
de ninguna clase seria una forma de desnudez o aislamiento espiritual, un 
pensamiento que su mente rehui'a. Sin embargo, el apostol ve el principio 
de la resurreccion como algo que ya esta obrando en el pueblo de Cristo 
por el poder del Espiritu que mora en el creyente; en algun sentido, el 
cuerpo espiritual de la edad futura ya se esta formando: mientras el “hom- 
bre exterior” se consume bajo el desgaste de la vida mortal y las penalida- 
des del servicio apostolico, el hombre interior experimenta una renovation 
diaria, 37 de manera que la muerte fisica no significara un parentesis de 
desnudez sino el disfrute inmediato de estar “con el Senor”. 38 

Es en 2 Corintios 5:1-10 donde Pablo nos ofrece su contribution 
mas personal al tema de la inmortalidad. El numero de articulos y mo- 
nografias dedicadas a la interpretation de este pasaje es incontable, y no 
hay senales de que esten llegando a su fin. Sin esperar a la parousia, Pablo 
comienza afirmando su certeza de que: “si nuestra morada terrestre, este 
tabernaculo, se deshiciere, tenemos de Dios un edificio, una casa no hecha 
de manos, eterna, en los cielos” (2 Corintios 5:1). Lo que en estas palabras 
se llama un “edificio” se describe mas tarde en terminos de un vestido: “Y 
por esto tambien gemimos, deseando ser revestidos de aquella nuestra ha¬ 
bitation celestial; pues asi seremos hallados vestidos, y no desnudos” (5:2- 
3). Sin embargo, se hable de un edificio o de un vestido, lo que de hecho 
se significa es un cuerpo, un cuerpo nuevo e inmortal: “Porque asimismo 
los que estamos en este tabernaculo gemimos con angustia; porque no 
quisieramos ser desnudados, sino revestidos, para que lo mortal sea absor- 
bido por la vida. Mas el que nos hizo para esto mismo es Dios” (5:4-5). 

Es dificil de distinguir el nuevo cuerpo que Pablo espera aqui con 
tanta expectation, del cuerpo espiritual que se recibira con el sonar de la 
ultima trompeta, segun la ensenanza de 1 Corintios 15. Se han hecho al¬ 
gunos intentos de explicar el cuerpo celestial como una entidad colectiva, 


37 2 Corintios 4:16. 

38 2 Corintios 5:8. Ver M. J. Harris, “2 Corinthians 5:1-10: Watershed in Paul’s Eschatology?” 
Tyndale Bulletin 22 (1971), pags. 32-57, y The Interpretation of 2 Corinthians 5:1-10 and its Place 
in Pauline Eschatology (tesis doctoral no publicada, Universidad de Manchester, 1970). Para la 
esperanza en una resurreccion mas temprana (o inmediata) y la entrada en la gloria de los matires 
cf. T. E. Pollard, “Martyrdom and Resurrection in the New Testament”, BJRL 55 (1972-73), 
pags. 240-251. 
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el cuerpo de Cristo; 39 pero los creyentes ya se han “vestido de Cristo” (Ga- 
latas 3:27), y el concepto paulino del cuerpo de Cristo y de los creyentes 
como sus miembros, se relaciona con la presente existencia mortal mas 
que con la vida venidera. Sin embargo, si el nuevo cuerpo al que se hace 
referenda aqui es el cuerpo espiritual de 1 Corintios 15, entonces Pablo 
ya no esta pensando en tener que esperar hasta la parousia para recibirlo. 
Tampoco cree que lo que recibira tras la muerte sea algo asi como un tegu- 
mento meramente temporal en espera de su investidura con el cuerpo de 
resurreccion en la parousia; no, lo que espera recibir es la “morada” eterna 
que Dios tiene preparada para el y los demas creyentes, y de la cual el pre¬ 
sente don del Espiritu es una garanti'a que se nos da con anticipacion. El 
cambio del cuerpo antiguo al nuevo que Pablo contempla aqui es algo tan 
instantaneo que no habra intervalo alguno de “desnudez” consciente entre 
el uno y el otro. 40 El cambio se produce, como dice en 1 Corintios 15:52: 
“En un momento, en un abrir y cerrar de ojos”; y mientras en este texto, tal 
transformacion inmediata tiene lugar durante la parousia, en el pasaje que 
nos ocupa Pablo parece implicar que aquellos que no sobrevivan hasta la 
parousia recibiran su nuevo cuerpo inmediatamente tras la muerte. Si no lo 
dice de un modo mas explicito, puede que sea porque no haya recibido una 
clara revelacion en este sentido. 

Quiza la concepcion que Pablo tenia acerca de la vida venidera an¬ 
tes de ser cristiano tenia poco que decir de la situacion entre la muerte y 
la resurreccion. Los muertos estaban muertos, y eso era todo, pero serian 
traidos de nuevo a la vida por el poder de Dios en el dia de la resurrec¬ 
cion. Sin embargo, para el Pablo cristiano, la resurreccion de Cristo esta- 
blecia una diferencia vital en este esquema. Puesto que Cristo, tras morir, 
habia sido traido de nuevo a la vida por el poder de Dios, ahora, su pue¬ 
blo, mediante su union con El por la fe, podia ya compartir el poder de 
su resurreccion y andar en novedad de vida. ^Era concebible que quienes 
habian sido unidos, ya ahora en esta vida, con el Cristo resucitado e in¬ 
mortal, vieran interrumpida una union tal, aunque fuera temporalmente, 


39 Cf. J. A. T. Robinson, The Body (Londres, 1952), pags. 76 y ss. ; R, F. Hettlinger, “2 Corinthians 
5:1-10”, Scottish Journal of Theology 10 (1957), pags. 174 y ss. ; E. E. Ellis, Paul and his Recent 
Interpreters (Grand Rapids, 1961), pags. 35 y ss. ; M. E. Thrall, Greek Particles in the New Testament 
(Leiden, 1962), pags. 82 y ss. (revisado en su Cambridge Bible Commentary volume, I and II 
Corinthians, 1965, pags. 142 y ss., donde se establece una distincion entre el “edificio de Dios” del 
versfculo 1 y la “morada celestial” del versfculo 2); A. E. Harvey, Companion to the New Testament 
(Oxford/Cambridge, 1970), p. 583. 

40 La tension que plantea el intervalo postulado entre la muerte y la resurreccion puede aliviarse 
con la sugerencia de que, en la conciencia del creyente fallecido, no existe intervalo alguno entre 
la disolucion y la investidura, al margen de lo largo que pueda ser el intervalo establecido segun el 
calendario de la historia humana y terrenal. 
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por causa de la muerte corporal? El Dr. Samuel Johnson nos dice, con 
la autoridad de la experiencia, que un hombre, ante la expectativa de su 
inminente ejecucion “concentra su mente de un modo asombroso”, 41 y 
puede que fuera precisamente tal expectativa lo que hizo que la mente de 
Pablo se concentrara en esta cuestion hasta tal punto durante los meses 
que precedieron a la redaccion de 2 Corintios, que llego a la conclusion 
expuesta en este quinto capitulo. Su principal preocupacion no estaba en 
entender la naturaleza del cuerpo de resurreccion, aunque no podia con- 
cebir ninguna existencia ni comunicacion consciente con su medio en un 
estado desencarnado; lo que el anhelaba saber, y de ello recibio la certeza, 
era si la ausencia de este cuerpo terrenal significaba estar con el Senor, sin 
ningun intervalo de espera. La investidura inmediata con el nuevo cuerpo 
se valora, unicamente, en tanto que el medio por el que se entra a disfru- 
tar de una mayor cercania y mas completa comunion con el Senor de lo 
que era posible en la vida mortal. Por tanto, dice el, “vivimos confiados 
siempre,” y entretanto “procuramos tambien, o ausentes o presentes, ser- 
le agradables” (2 Corintios 5:6, 9). La comparecencia ante el tribunal de 
Cristo para dar cuenta de las obras llevadas a cabo en el cuerpo mortal, es 
algo cierto aunque todavia futuro; lo es tambien la participation del pue¬ 
blo de Cristo en la gloria de su Senor cuando el se manifieste; se trata de 
aquella “manifestation de los hijos de Dios” que, segun Romanos 8:19, el 
universo creado anhela ardientemente. El apostol no minimiza en modo 
alguno la importancia de la futura consumacion, sin embargo, aquellos 
rasgos escatologicos presentes ya en el creyente durante su vida actual en 
la tierra, no cesan de perfeccionarse durante el intervalo entre la muerte y 
la consumacion final; de hecho, siguen desarrollandose, mas intensamente 
si cabe, que durante la vida sobre la tierra. La ultima palabra de Pablo so- 
bre la inmortalidad de los hombres y mujeres de fe es el resultado logico 
de su ensenanza sobre su union con el Cristo vivo. 


41 “Tengalo por cierto senor, cuando un hombre sabe que va a ser ahorcado en un plazo de quince 
dias su mente se concentra de un modo asombroso” (J. Boswell. Life of Johnson , ed. G. B. Hill and 
L. F. Powell, iii [Oxford, 1934], p. 167). Y quiza Pablo recibio la “sentencia de la muerte” de la que 
habla en 2 Corintios 1:9 precisamente de labios de un juez. 



CAPITULO XVIII 
Adios a Macedonia y Acaya 


1. Pablo mira hacia el oeste 

Hacia el final de su ministerio en Efeso, Lucas nos dice que “Pa¬ 
blo se propuso en espi'ritu ir a Jerusalem, despues de recorrer Macedonia 
y Acaya, diciendo: Despues que haya estado alii, me sera necesario ver 
tambien a Roma” (Hechos 19:21). El hecho de que Pablo trazo tales pla¬ 
nes por este tiempo es corroborado en detalle por lo que el mismo dice 
en sus cartas. Hay, sin embargo, una diferencia de acento entre Lucas y 
Pablo. Lucas tiene a Roma en su punto de mira como meta de su na- 
rrativa, y subraya el papel de esta ciudad al hacerla la meta de Pablo. Es 
cierto -y Pablo mismo da testimonio de ello en su carta a los cristianos 
romanos, escrita poco despues de este tiempo- que el deseo del apostol, 
largamente esperado y a menudo frustrado, era visitar la ciudad de Roma: 
“Asi que, en cuanto a mi, pronto estoy a anunciaros el evangelio tambien 
a vosotros que estais en Roma” (Romanos 1:15); sin embargo, Pablo deja 
claro en esta carta que no tiene intention de permanecer mucho tiempo 
en Roma. Por alguna razon, establecerse en Roma, donde habia ya una 
floreciente comunidad cristiana, representaba implicarse en “edificar sobre 
el fundamento de otro”, 1 algo que no formaba parte de su manera de ha- 
cer las cosas (sabemos cual era su actitud ante quienes fueron a su campo 
de mision y edificaron sobre su fundamento). 2 Por otra parte, en su mente 
Roma significaba un lugar de descanso, o en el mejor de los casos, una 
base avanzada en su camino a Espana, donde planeaba repetir un progra- 
ma parecido al que acababa de completar en el mundo Egeo (Romanos 
15:23-24): 


1 Romanos 15:20 

2 Cf. 1 Corintios 3:10 ss. 
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Pero ahora, no teniendo mas campo en estas regiones, y deseando des- 
de hace muchos anos ir a vosotros, cuando vaya a Espana, ire a voso- 
tros; porque espero veros al pasar, y ser encaminado alia por vosotros, 
una vez que haya gozado con vosotros. 

Sus palabras en el sentido de que no tenia ya mas campo en aque- 
llas regiones arrojan luz respecto a la concepcion de Pablo acerca de 
su tarea. Ciertamente habla mucho campo para posteriores labores en 
aquella zona ya evangelizada por Pablo, pero no (segun lo entendla el) 
trabajo de caracter apostolico. El trabajo de un apostol consistla en pre¬ 
dicar el Evangelio donde aun no habla sido oldo y plantar iglesias don- 
de no existla ninguna. Cuando las iglesias hablan recibido la ensenanza 
suficiente para entender su position y responsabilidad cristiana, el apos¬ 
tol se trasladaba a otro lugar para continuar la misma clase de trabajo. 
De manera que Pablo recorrio las principales vlas romanas, las llneas de 
comunicacion mas importantes, predicando el Evangelio y establecien- 
do iglesias en centres estrategicos. A partir de tales centres, el mensaje 
seria esparcido; de este modo, Tesalonica sirvio de base para la posterior 
evangelization de Macedonia, Corinto para la de Acaya, y Efeso para 
la de Asia proconsular. 3 El tiempo de Pablo era limitado, y habla mu¬ 
cho territorio que cubrir para que se cumpliera la profecla de Jesus en el 
sentido de que antes del fin era “necesario que el evangelio sea predica- 
do... a todas las naciones” (Marcos 13:10). 4 Si Espana le atrala como su 
proximo campo de mision, era probablemente porque las demas tierras 
adyacentes al Mediterraneo (incluyendo la costa norte de Africa al oeste 
de Cirenaica) ya estaban siendo evangelizadas. La Galia Narbonesa (la 
Provenza de hoy), parte de la cual habla sido colonizada por los griegos 
jonicos algunos siglos antes y que mantenla todavla estrechos vlnculos 
con el mundo Egeo, llego a considerarse como perteneciente a la esfera 
de las iglesias de Asia. 5 Sin embargo Espana, la provincia romana mas 
antigua del oeste 6 y bastion de la civilization romana en aquella parte 


3 Cf. R. Allen, Missionary Methods: St. Pauls or Ours? (Londres, 1927), pags. 18 y ss. 

4 Acerca de la autenticidad de este logion vease W. G. Kummel, Promise and Fulfilment, E.T. 
(Londres, 1957), pags. 84-86; G. R. Beasley-Murray, A Commentary on Mark Thirteen (Londres, 
1957), pags. 40-45; acerca de su relevancia para la concepcion de Pablo de su mision vease. Munck, 
Paul and the Salvation of Mankind, E.T. (Londres, 1959), pags. 38-40, 48 f. 

5 Massilia (Marsella) fue fimdada por los focenses procedentes de la costa jonica de Asia Menor 
alia por el 600 aC. La estrecha asociacion de las iglesias de Lyon y Vienc en el valle del Rodano 
con sus iglesias madres de Asia se ve en la carta que estas enviaron “a las iglesias de Asia y Frigia” 
describiendo sus sufrimientos en el 177 dC. (Eusebio, Hist. Eccl. v. 1. 1 y ss.) y en el nombramiento 
poco tiempo mas tarde de Ireneo, un cristiano de Asia, para que fuera su obispo en sucesion de 
Pothinus que habfa sido martirizado. 

6 Espana fue invadida por Roma y organizada como dos provincias en el 197 aC. 
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del mundo, no habi'a oi'do todavi'a el Evangelio y, por ello, habi'a de ser 
evangelizada cuanto antes. 

Pero, en un sentido, Espana era distinta de las provincias que Pa¬ 
blo habi'a evangelizado hasta aquel momento: en estas se hablaba griego, 
pero en Espana la lingua franca era el lati'n. Pablo no era un comple¬ 
te desconocedor del lati'n. 7 Sabi'a que era el idioma del ejercito romano, 
y lo habria oi'do hablar en colonias romanas como Filipos y Corinto, 8 
aunque su trabajo en aquellas ciudades se hubiera desarrollado princi- 
palmente entre los habitantes de habla griega. Cuando reclamo su dere- 
chos de ciudadama, puede que lo hiciera en lati'n: civis romanus sum. 9 Sin 
embargo, visitar un pai's donde el lati'n era el medio de comunicacion, 
y predicar el Evangelio de manera aceptable en aquel idioma, requeria 
una preparacion especial. Puede que esto explique las palabras de Pablo 
en su carta a los cristianos de Roma en el sentido que, por aquel tiem- 
po, habi'a predicado el Evangelio “desde Jerusalem , y por los alrededores 
hasta Ilirico” (Romanos 15:19). 10 Puede que hubiera tenido en mente la 
idea de visitar el territorio mas cercano de habla latina para emprender 
alii labores evangelizadoras cuando expreso a sus amigos corintios la es- 
peranza de que, con el crecimiento de su fe, podria tener la oportunidad 
de anunciar “el evangelio en los lugares mas alia de vosotros” (2 Corin¬ 
tios 10:15 y ss.) Puede que el significado concrete de estas palabras sea 
oscuro -podrian apuntar a sus planes posteriores de visitar Roma en su 
camino hacia Espana- pero lo que dice a los romanos es mucho mas 
claro: En el tiempo en que les escribio desde Corinto a principios (pro- 
bablemente) del 57 dC. habi'a llevado ya el Evangelio hasta un lugar tan 
occidental como Ilirico. 

Ilirico era el nombre latino de la provincia que estaba junto al Mar 
Adriatico. El nombre griego de este territorio era Iliria pero, en su uso 
griego, Iliria se extendia mas al sur que el Ilirico romano, e incluia Dy- 
rrachium, uno de los limites occidentales de la Via Egnatia 11 (dentro 
de la provincia romana de Macedonia). Los ilirios hablaban una len- 
gua vernacula de origen indo europeo, perteneciente al mismo grupo de 


7 Cf. A. Souter, “Did St. Paul speak Latin?” Expositor , series 8, 1 (1911), pags. 337-342. 

8 Su amigos corintios Gayo (Titio Justo) y Erasto eran probablemente latino hablantes. 

9 Cf. Hechos 16:37; 23:25. 

10 A. S. Geyser, “Un essai duplication de Rom. XV. 19”, NTS 6 (1959-60), pags. 156-159, argumenta 
que estas palabras son un eco de la comision general apostolica de Hechos 1:8 y no indican los limites 
geograficos especificos de la actividad misionera de Pablo hasta aquel momento. Que “Ilirico” fiiera en 
este contexto un modo de decir “el fin de la tierra” parece de lo mas improbable. 

11 Cf. N. G. L. Hammond, “The Western Part of the Via Egnatia”,/RS 64 (1974), pags. 185-194. 
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idiomas que los de la moderna Albania. La region de Ilirico cayo bajo 
control romano en el transcurso del siglo segundo aC., y en el 59 aC. 
le fue asignada a Julio Cesar junto con la Galia cisalpina (y mas tarde 
la narbonesa) como parte de su provincia proconsular. Bajo Augusto su 
frontera del norte se extendio hasta el Danubio (9 aC.). Algunos anos 
mas tarde, y como consecuencia de un alzamiento que fue sofocado por 
Tiberio -el que fuera hijo adoptivo y heredero de Augusto-, la parte 
del norte, Panonia, se separo y convirtio en una provincia independiente 
(9 dC.); la parte del sur siguio siendo conocida como Ilirico pero llevo 
tambien el nombre de Dalmacia (que es el que se le da en 2 Timoteo 
4:10). Era una provincia imperial, gobernada por un legatus pro praeto- 
re con tropas de legionarios bajo su mando. En los primeros anos del 
principado de Tiberio las tropas de legionarios estuvieron ocupadas en 
el buen proposito de construir carreteras lo cual hizo accesible el inte¬ 
rior montanoso de Ilirico. 

Si Pablo hubiera usado el termino Iliria, tal lenguaje hubiera deno- 
tado una extension de su ministerio hasta un lugar tan occidental como 
lo era Dyrrachium; sin embargo, es su uso de la forma latina Iliricum lo 
que sugiere que cruzo la frontera, entrando en la provincia romana de tal 
nombre; y parece probable que una de las razones para hacerlo fuera la de 
familiarizarse con una cultura de habla latina. Sin embargo, aparte de su 
escueta mencion de Ilirico, nada se sabe de su visita a este lugar. 


2. Despues de Efeso 

Lucas resume el periodo que siguio al ministerio de Pablo en Efeso 
con la mayor brevedad posible (Hechos 20:1-3). 

Despues que ceso el alboroto, llamo Pablo a los discipulos, y habien- 
dolos exhortado y abrazado, se despidio y salio para ir a Macedonia. Y 
despues de recorrer aquellas regiones, y de exhortarles con abundancia 
de palabras, llego a Grecia. Despues de haber estado alii tres meses... 

Sin embargo, el intervalo entre su salida de Efeso (probablemente 
en verano del 55 dC.) y su estancia de tres meses en Grecia (es decir, 
en la provincia de Acaya y mas particularmente en Corinto) parece ha¬ 
ber sido considerablemente mas larga de lo que podria colegirse a partir 
del resumen de Lucas; de hecho, no seria exagerado hablar de dieciocho 
meses. La primera parte del periodo conforma el escenario de una parte 
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de la correspondencia que se menciona o preserva en nuestra 2 Corintios, 
con sus constantes viajes entre Corinto, Macedonia y la provincia de Asia. 
Hay que encontrar lugar para el viaje de Pablo a Macedonia occidental y 
el Ilirico. 

En las Epi'stolas Pastorales hay, ademas, alusiones a algunas visitas 
que el apostol habria hecho a otros lugares del mundo griego que, en opi¬ 
nion de algunos estudiosos de estos documentos, pueden situarse mejor 
en este periodo. La critica y la exegesis de las Epi'stolas Pastorales estan 
plagadas de problemas para poder llegar a alguna certeza acerca de dichas 
alusiones; algunos insisten, sin embargo, en que algunas de las menciona- 
das visitas podrian situarse mas razonablemente en esta etapa de la tra- 
yectoria de Pablo que relegarlas al desconocido periodo que siguio a los 
dos anos en que estuvo bajo arresto domiciliario en Roma. 12 Por ejemplo, 
la referenda de Tito 3:12 a sus planes de pasar el invierno en Nicopolis 
(una colonia romana fundada por Augusto en Epiro para conmemorar su 
victoria de Actium) ha sido relacionada -con muy poco fundamento- con 
su visita a Ilirico sobre la base de que, al estar situada en la costa oeste de 
Grecia, la ciudad de Nicopolis hubiera sido idonea como cuartel general 
de invierno a su regreso de Ilirico. 13 

Aun con menos fundamento, se ha planteado la pregunta de si Pablo 
podia haber dicho que no tenia mas “campo en estas regiones” si Creta 
seguia sin evangelizar; la implicacion de ello es que sus viajes durante el 
periodo anterior a estas palabras dirigidas a los romanos habrian incluido 
una visita a Creta en compania de Tito, a quien dejo atras para que con- 
tinuara la obra misionera que habian comenzado juntos, asi como tam- 
bien para organizar la vida eclesial en la isla (Tito 1:5). 14 Sin embargo, si 
bien nuestro conocimiento de los viajes del apostol durante este periodo 
es muy escaso, seria muy dificil insertar en ellos una visita a Creta. 


12 Cf. J. A. T. Robinson, Redating the New Testament (Londres, 1976), pags. 67-84, y Can we trust 
the New Testament? (Londres, 1977), pags. 65-66. 

13 Cf. G. S, Duncan, St. Paul's Ephesian Ministry (Londres, 1929), pags. 217 y ss. 

14 egun J. M. Gilchrist,’’Creta debia haber sido evangelizada por aquel entonces, o Pablo decia 
tonterfas en Romanos 15:23” ( The Authorship and Date of the Pastoral Epistles [tesis doctoral no 
publicada, Universidad de Manchester, 1966], p. 189); el fecha la evangelizacion de Creta y la 
mision de Tito en este periodo. J. V. Bartlet entendfa la mision de Tito como resultado del breve 
contacto de Pablo con Creta durante su viaje a Roma en el 59 dC (Hechos 27:7-13): la Carta a Tito 
fue escrita “despues de la llegada de Pablo a Roma, y tras dejar atras a Tito en Creta, donde su barco 
paso un tiempo en Buenos Puertos” (“The Historic Setting of the Pastoral Epistles”, Expositor , 
series 8, 5 [1913], p.327). 
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Los movimientos de Pablo desde el fin de su ministerio en Efeso 
pueden presentarse, con mucha cautela, en la siguiente tabla: 15 


55 dC. 

Primavera 

Visita dolorosa a Corinto; Pablo envla una carta 
severa (“Corintios C”) por mano de Tito 


Verano 

Peligro mortal en Asia; Pablo abandona Efeso 


Finales de verano 

En Troas 


Octubre 

Pablo abandona Troas y parte para Macedonia, 
se encuentra con Tito, envia una carta de 
reconciliacion (“Corintios D’’) 

55-56 dC. 

Invierno-primavera 

En Macedonia; noticias acerca de intrusos en 
Corinto; Pablo envla una carta de reprension 
(“Corintios E”) 

56 dC. 

Verano 

En el Illrico 


Otono 

En Macedonia (?) 

57 dC. 

Enero-marzo 

En Corinto 


3. La colecta para Jerusalen 

A partir de las cartas de Pablo que pueden fecharse en este tiem- 
po hay un hecho que se desprende con claridad: que durante estos meses 
estaba muy absorbido completando la recaudacion de las contribuciones 
para el fondo de Jerusalen en sus iglesias de Macedonia y Acaya. Seria 
dificil de exagerar la importancia que Pablo atribui'a a esta tarea y a la se- 
guridad del transporte del dinero a Jerusalen en manos de los delegados 
de las iglesias contribuyentes. 

En una etapa anterior del ministerio de Pablo, el y Bernabe tuvieron 
una reunion con los lideres de la iglesia de Jerusalen, en la cual se acordo 
que aquellos dos hombres, que tan bien habian comenzado su trabajo de 
evangelizacion entre los gentiles, debian continuar en ello, mientras que 
los lideres de Jerusalen concentrarian su actividad misionera entre los ju- 
dios. Los lideres de Jerusalen anadieron la peticion especial a Bernabe y 
Pablo de que siguieran acordandose “de los pobres”: 16 Una peticion que 


15 Cf. G. S. Duncan, “Chronological Table to illustrate Pauls Ministry in Asia”, NTS 5 (1958-59), 
pags. 43 y ss. 

16 Galatas 2:10 (ver pagina 147) 
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se entiende mejor en el trasfondo de la ayuda para paliar el hambre que la 
iglesia de Antioquia habi'a enviado a los creyentes de Jerusalen por mano 
de Bernabe y Pablo. A1 hablar de esta petition, Pablo anade que este era 
un asunto al que el daba una atencion especial. Estuvo en su mente a lo 
largo de todo el tiempo de la evangelization de las provincias del este y el 
oeste del Egeo, y en los ultimos anos de aquel periodo, el mismo se habi'a 
entregado a la organization de un fondo de ayuda para Jerusalen en las 
iglesias de Asia, Macedonia y Acaya. 

La primera mention acerca de este fondo la encontramos en las ins- 
trucciones dadas a los cristianos corintios en 1 Corintios 16:1-4; estos 
habi'an oi'do algo al respecto y querian saber mas. A partir de lo que les 
dice sabemos que ya habi'a dado instrucciones parecidas a las iglesias de 
Galacia, probablemente a finales de verano del 52 dC., cuando atraveso 
“la region de Galacia y Frigia” en su camino desde Judea y Siria a Efeso 
(Hechos 18:22-23) Gracias a la correspondencia corintia de Pablo, se co- 
nocen mas detalles acerca de la organization del fondo en Corinto que en 
ninguna otra de las iglesias contribuyentes. 

Si las instrucciones de Pablo a sus convertidos de Corinto se cum- 
plieron, entonces cada cabeza de familia habria apartado una proportion 
de sus ingresos semana a semana durante unos doce meses; de este modo, 
la contribution de la iglesia hubiera estado preparada para ser llevada a 
Jerusalen en la primavera del ano siguiente por los delegados designados 
por la iglesia para tal proposito. La tension que se desarrollo poco tiempo 
mas tarde entre muchos de los corintios y Pablo ocasiono quiza una cai'da 
de su entusiasmo para con esta causa. La proxima vez que Pablo les escri- 
bio al respecto (en el periodo subsiguiente a la reconciliation tras la dura 
carta enviada por mano de Tito) el apostol expreso su conviction de que, 
desde que recibieron sus instrucciones, habi'an ido apartando algun dinero 
sistematicamente para el fondo, y tambien que habi'a puesto su prontitud 
como ejemplo para las iglesias macedonias. Sin embargo, cuando leemos 
entre lineas, es evidente que tenia sus recelos al respecto; por tanto, envio 
de nuevo a Tito a Corinto con dos companeros 17 para ayudar a la iglesia 
a completar la recaudacion de sus ofrendas “para que como lo he dicho, 
esteis preparados; no sea que si vinieren conmigo algunos macedonios, y 
os hallaren desprevenidos, nos avergoncemos nosotros, por no decir voso- 
tros, de esta nuestra confianza” (2 Corintios 9:3-4). Como ya hemos visto, 


17 2 Corintios 8:18-19 y 22; no se les nombra, y es infructuoso especular acerca de su identidad. 
Al menos desde los dfas de Origenes (cf. Eusebio, Hist. Eccl. vi. 25. 6) uno de ellos (“el hermano 
cuya alabanza en el Evangelio se oye por todas las iglesias”) ha sido frecuentemente identificado con 
Lucas, pero esto es bastante dudoso. 
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algunos de ellos probablemente pensaron que esto era una sutileza para 
presionarles: le habi'an acusado de ser muy “astuto”, y de haber conseguido 
“por engano” (2 Corintios 12:16) una ofrenda generosa. 

En el tiempo que Pablo envio a Tito y sus companeros a Corinto 
para tratar este asunto, el estaba en Macedonia, ayudando a las iglesias de 
aquella provincia a completar su participation. La situation politica que 
hizo imposible la permanencia de Pablo en Macedonia cinco o seis arios 
antes, habia ahora pasado; quiza el cambio de emperador en el 54 dC. 
tuvo algo que ver con ello. 18 Pero aun asi, las iglesias macedonias habi'an 
venido atravesando un periodo de problemas desconocidos que les forzaba 
a vivir al nivel de la mera subsistencia, o quiza menos aun; Pablo penso 
que no podia pedirles que participaran en una ayuda para otros cristia- 
nos cuya situation no era peor que la suya; sin embargo, estos insistieron 
en colaborar, y Pablo se conmovio en gran manera por esta muestra de la 
gratia de Dios en sus vidas (2 Corintios 8:2-4): 

que en grande prueba de tribulation, la abundancia de su gozo y su 
profunda pobreza abundaron en riquezas de su generosidad. Pues doy 
testimonio de que con agrado han dado conforme a sus fuerzas, y aun 
mas alia de sus fuerzas, pidiendonos con muchos ruegos que les conce- 
diesemos el privilegio de participar en este servitio para los santos. 

Y anade que el secreto de su generosidad consistia en que, habien- 
dose entregado al Senor, consideraban algo logico que sus propiedades 
(fueran las que fueren) estuvieran igualmente a su disposition. Pablo rinde 
este tributo a los cristianos macedonios en una carta a los corintios con el 
objetivo de animar a estos ultimos a ofrendar con tanta generosidad des- 
de su comparativa riqueza como los macedonios habi'an dado en su indi- 
gencia. El apostol hace una referenda mas a este fondo de ayuda en otra 
de sus cartas, y esta es particularmente informativa, porque aparece en la 
carta a una iglesia que Pablo no habia establecido y que, por lo tanto, no 
estaba involucrada en el asunto ni tenia conocimiento de el. Escribien- 
do a los cristianos romanos en preparation para la tan deseada visita a su 
ciudad camino de Espana, les dice que, antes de que pudiera partir en su 
viaje hacia el oeste, habia de concluir con la tarea de la recaudacion del 
fondo de ayuda (Romanos 15:25-28): 

Mas ahora voy a Jerusalem para ministrar a los santos. Porque Macedo¬ 
nia y Acaya tuvieron a bien hacer una ofrenda para los pobres que hay 


18 Vease pagina 279 
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entre los santos que estan en Jerusalen. Pues les parecio bueno, y son 
deudores a ellos; porque si los gentiles han sido hechos participantes 
de sus bienes espirituales, deben tambien ellos ministrarles de los ma- 
teriales. As! que, cuando haya concluido esto, y les haya entregado este 
fruto, pasare entre vosotros rumbo a Espafia. 

Los miembros de la iglesia de Jerusalen son los “santos” por excelen- 
cia, puesto que son al tiempo, el remanente fiel de Israel y el nucleo del 
pueblo de Dios en la nueva edad. Si los creyentes gentiles pueden tam¬ 
bien llamarse “santos”, es porque han llegado a ser “conciudadanos de los 
santos” de linaje judi'o, y junto con ellos “miembros de la familia de Dios” 
(Efesios 2:19). La solidaridad de la cristiandad judi'a y gentil, en parti¬ 
cular el fortalecimiento de la comunion entre la iglesia de Jerusalen y la 
mision gentil, era una especial preocupacion de Pablo, y su organization 
del fondo de ayuda fue algo disenado, en gran medida, para facilitar este 
proposito. Sabia que muchos miembros de la iglesia de Jerusalen mira- 
ban con gran recelo la direction independiente que estaba tomando la mi¬ 
sion gentil: de hecho, su campo de mision fue invadido reiteradamente 
por hombres de Judea que en una o otra forma intentaron menoscabar su 
autoridad para imponer la autoridad de Jerusalen. Sin embargo, al denun- 
ciarles, Pablo tenia cuidado de no dar la impresion de estar criticando a la 
iglesia de Jerusalen o a sus llderes. Por otra parte, a muchos de su conver- 
tidos gentiles les molestarla la idea de que, en algun sentido, estaban en 
deuda con la iglesia de Jerusalen; pero Pablo estaba deseoso de que reco- 
nocieran su importante deuda para con Jerusalen. El mismo nunca habla 
sido miembro de la iglesia de Jerusalen y negaba categoricamente haber 
derivado su Evangelio o su comision de tal iglesia y, sin embargo, a sus 
ojos aquella iglesia, como iglesia madre del pueblo de Dios, ocupaba un 
lugar unico dentro del orden cristiano. Si fuera cortado de la comunion 
con la iglesia de Jerusalen, toda su actividad apostolica, pensaba el, serla 
en vano. Tal era el papel que desempenaba Jerusalen en su pensamiento 
que, cuando senala a los cristianos romanos los limites de su ministerio 
hasta aquel momento, les dice haber predicado el Evangelio “desde Jeru¬ 
salen, y por los alrededores hasta Ilirico” (Romanos 15:19); es natural que 
Pablo senalara Ilirico como el limite mas oriental alcanzado hasta aquel 
momento; <;pero, por que habria de mencionar Jerusalen como lugar don- 
de comenzo su ministerio? 19 Segun su propio relato que encontramos en 
la carta a las iglesias de Galatia, su ministerio lo comenzo en Damasco 
y Arabia. 20 Sin embargo, para Pablo hasta cierto punto, y para Lucas de 


19 Cf. F. F. Bruce, “Paul and Jerusalem”, Tyndale Bulletin 19 (1968), pags. 3-25. 

20 Galatas 1:17. 
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un modo absolute, 21 Jerusalen es el punto de partida del Evangelio. Qui- 
za ambos reconocfan en ello el cumplimiento del oraculo de Isai'as 2:3 
y Miqueas 4:2: 

Porque de Sion saldra la ley, 

y de Jerusalen la palabra de Jehova. 

No hay duda que Pablo tem'a mucha mas consideration hada Jeru¬ 
salen de la que Jerusalen tenia para con Pablo. 

Respecto a las sospechas que se tem'an en la iglesia de Jerusalen ha- 
cia Pablo y su mision a los gentiles <;Que mejor para disipar tales sospe¬ 
chas que confrontar a los creyentes de Jerusalen con las claras evidencias 
de la bendicion de Dios sobre la mision? Y tales evidencias no se limi- 
taban tan solo a la ayuda economica que sin duda demostraria el interes 
practico de las iglesias gentiles en Jerusalen, estaba tambien la presencia 
de los representantes de tales iglesias, comisionados por ellas para llevarles 
sus ofrendas. Escribiendo a sus amigos de Corinto, Pablo presenta su con¬ 
viction de que sus hermanos de Jerusalen serian movidos a un profundo 
sentimiento de afecto fraternal hacia ellos “a causa de la superabundante 
gracia de Dios en vosotros” (2 Corintios 9:14). Pero el apostol no daba 
por hecho que todas la sospechas se disiparian, y escribiendo a los cristia- 
nos romanos les pide que se unan a su oration para que “la ofrenda de mi 
servicio a los santos en Jerusalen sea acepta” (Romanos 15:31); sin embar¬ 
go, si tales evidencias no disipaban las sospechas, nada lo haria. 

Puede que Pablo contemplara esta presencia en Jerusalen de creyen¬ 
tes gentiles con sus ofrendas, como un cumplimiento, simbolico cuando 
menos, de aquellas profeci'as hebreas que haci'an referencia a que las “ri- 
quezas de las naciones” iban a ser trai'das a Jerusalen, asi como tambien 
sus “hermanos de entre todas las naciones, por ofrenda a Jehova” a su 
“santo monte” (Isai'as 60:5; 66:20). 22 Sin embargo, si Pablo tem'a tales pro¬ 
feci'as en mente, quiza los lideres de Jerusalen las tem'an tambien, aunque 
para ellos las conclusiones podi'an ser diferentes. En el contexto original, 
las riquezas de las naciones son un tributo que los gentiles traen a Jerusa¬ 
len en reconocimiento de su supremaci'a. Para Pablo, la contribution de 
sus convertidos al fondo de ayuda para Jerusalen representaba una ofrenda 
voluntaria, una expresion de generosidad y agradecimiento cristianos, pero 


21 Cf. Lucas 24:47, 52 y ss.; Hechos 1:4, 8,12; 2;5, 14, etc. 

22 Cf. Isafas 2:1 ss.; Sofomas 3:9-10. 
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puede que sus receptores la consideraran mas bien como el debido tributo 
de los subditos gentiles al Hijo de David. 23 

Habia, ademas, un elemento intensamente personal en la preocupa- 
cion de Pablo acerca de este fondo de ayuda. Los delegados gentiles te- 
rn'an que traer sus ofrendas a Jerusalen, pero los delegados mismos repre- 
sentaban la ofrenda que Pablo presentaba, no tanto a la iglesia madre sino 
al Senor mismo, a Aquel que muchos anos atras le habia llamado para 
que fuera su apostol a los gentiles. Una fase fundamental del apostolado 
de Pablo llegaba ahora a su fin; antes de embarcarse en una nueva etapa, 
el apostol queria dar cuenta de su ministerio hasta aquel momento. Pablo 
consideraba su cometido como un “servicio sacerdotal” y deseaba que “la 
ofrenda de los gentiles”, el fruto de aquel servicio que estaba cercano a 
“sellar” en Jerusalen, pudiera ser “ofrenda agradable, santificada por el Es- 
piritu Santo” (Romanos 15:16). Habia quienes estigmatizaban a sus con- 
vertidos gentiles como inmundos porque no habian sido circuncidados y, 
por tanto, estaban -segun ellos- excluidos del pueblo de Dios; Pablo sabia 
que sus corazones habian sido purificados por la fe, que habian sido lava- 
dos, santificados y justificados “en el nombre de nuestro Senor Jesucristo 
y por el Espiritu de nuestro Dios” (1 Corintios 6:11). Habian sido de este 
modo preparados para ser una “ofrenda pura” para el Dios cuyo nombre se 
habia hecho ahora “grande entre las naciones”, mediante la mision a los 
gentiles, como lo expresara otro profeta hebreo (Malaquias 1:11). 

Pablo no tenia pensamientos de presentar tal ofrenda sino en Jerusa¬ 
len. De modo que fue a Jerusalen donde condujo a un grupo representati¬ 
ve de sus convertidos gentiles. Puede que incluso tuviera en mente rendir 
cuentas de su cometido apostolico y dedicarse de nuevo al Senor para la 
fase siguiente de su ministerio en los mismos predios del templo donde, 
anos atras, se le apareciera el Senor en una vision y le enviara “lejos, a los 
gentiles” (Hechos 22:21). 24 Sus convertidos no podian acompanarle al in¬ 
terior del templo, pero alii, en espiritu, podria consumar “la ofrenda de los 
gentiles” que habian creido mediante su testimonio hasta aquel momento, 
y buscar, al tiempo, gracia y fortaleza para el futuro. 

De hecho, quiza esperaba que en una ocasion posterior, cuando a su 
vez finalizara su anhelada evangelizacion de Espana, podria visitar de nuevo 
Jerusalen con una fresca ofrenda de gentiles del Mediterraneo occidental y 


23 Cf. K. Holl, “Der Kirchenbegriff des Paulus in seinem Verha’ltnis zu dem der Urgemeinde”, 
Gesammelte Aufsatze zur Kirchengeschichie ii (Tubinga, 1928), pags. 44 y ss., en especial pags. 58 ss. 

24 Vease pagina 170. 
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rendir cuentas nuevamente, quiza por ultima vez, de su cometido. Esto, 
como sabemos, no iba a suceder; pero Pablo no podia saber lo que le de- 
pararia su inminente visita a Jerusalem Prevei'a la posibilidad de proble- 
mas y, por ello, habi'a pedido las oraciones de los cristianos de Roma “para 
que sea librado de los rebeldes que estan en Judea” (Romanos 15:31). Sin 
embargo, la presente visita a Jerusalem bien podia ser una anticipacion del 
papel que Jerusalen habia de tener en los ultimos tiempos. Puesto que Je¬ 
rusalen no era solamente el lugar desde donde partio el Evangelio; habia 
de ser tambien el lugar desde donde se desplegaria la fase suprema del 
plan Salvador de Dios para el mundo. 25 

Aun “los rebeldes” de Judea, de quienes Pablo casi esperaba alguna 
medida de oposicion, 26 podian, no obstante, sentirse impresionados por 
el testimonio visible de tantos representantes de los creyentes gentiles 
que les visitaban. 27 Sabemos que mientras Pablo se preparaba para su vi¬ 
sita a Judea con sus convertidos y sus ofrendas, ponderaba la relacion que 
podia haber en el programa divino, entre su mision a los gentiles y la 
salvacion ultima de todo Israel: este es tambien uno de los temas en los 
que reflexiona escuetamente en su carta a los Romanos. 28 Esta carta fue 
enviada desde Corinto, donde el apostol era huesped de su amigo Gayo 
a comienzos del 57 dC., poco antes de su partida para Judea. Si, al ha- 
blarles a los romanos acerca de la recaudacion de la ofrenda de Jerusalen, 
Pablo menciona solamente a las iglesias de Macedonia y Acaya, esto se 
debe probablemente a que estas dos provincias estaban en el centra de 
sus pensamientos y actividades en aquel momento. Tenia colegas en Asia 
Menor a quienes podia confiar la recaudacion de las ofrendas en las igle¬ 
sias de esta region. 

En la carta a los Romanos, sin embargo, el apostol plantea la cues- 
tion de la colecta para Jerusalen, junto con el problema mismo de Jeru¬ 
salen, en el contexto al cual, en su opinion, pertenecen: el contexto del 
proposito Salvador de Dios para la humanidad. 


25 Cf. Romanosll:26 “Vendra de Sion el libertador” (una cita refundida de Salmos 14:7; 53:6 e 
Isaias 59:20); vease pagina 392. 

26 Romanos 15:31. 

27 Cf. tambien K. F. Nickle, The Collection: A Study in Paul's Strategy (Londres, 1966); D. Georgi, 
Die Geschichle der Kollekte des Paulus fur Jerusalem (Hamburgo, 1965). 

28 Romanos 9-11, especialmente 11:13 y ss. 



CAPITULO XXIX 
El Evangelio segiin Pablo 


1. Justicia por la fe 

Cuando Pablo, acabado su ministerio en la zona del Egeo, mando 
una carta a los cristianos de Roma a efectos de prepararles para su visita 
a la ciudad imperial en su camino a Espana, considero oportuno dedicar 
el cuerpo principal de su misiva a una exposition sistematica del Evan¬ 
gelio tal como el lo entendi'a y predicaba. Aunque no tenia pensamientos 
de establecerse en Roma y edificar sobre un fundamento que el no ha- 
bia puesto, si esperaba tener la oportunidad de predicar el Evangelio en 
Roma durante su limitada estancia, para “tener algun fruto” tambien alii 
como en cualquier otro lugar del mundo gentil, “porque -anade- no me 
avergiienzo del evangelio” (significando, me enorgullezco del Evangelio): 
“porque es poder de Dios para salvation a todo aquel que cree; al judio 
primeramente, y tambien al griego. Porque en el evangelio la justicia de 
Dios se revela por fe y para fe, como esta escrito: Mas el justo por la fe 
vivira” (Romanos 1:16-17). 1 

Las palabras de Habacuc 2:4b (“el justo por su fe vivira”) habian 
sido ya citadas con anterioridad por Pablo, con este mismo acento, en 
Galatas 3:11: “Y que por la ley ninguno se justifica para con Dios, es 
evidente, porque: El justo por la fe vivira”. Las palabras se titan en Ga¬ 
latas en el transcurso de un argumento, mientras que en Romanos intro- 
ducen la exposition que Pablo hace del Evangelio y le sirven como texto 
esencial. El Evangelio que, como Pablo insiste en escribir a los Galatas, 
es el unico evangelio que merece llamarse asi, es el mismo que presenta 
en la carta a los Romanos; sin embargo, la presentation que de el hace 


1 Cf. C. K. Barrett, “I am Not Ashamed of the Gospel”, en Foi et Salut selon S. Paul = Analecta 
Biblica 42 (1970), pags. 19-50. Habacuc 2:4b se cita tambien (con parte de su contexto) en Hebreos 
10:37-38, donde el acento es mas parecido al del oraculo original. 
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en Romanos es mas ordenada y detallada; esto se debe a que el apostol 
no escribe bajo la presion de la preocupacion apasionada que senti'a para 
con sus hijitos recien nacidos de las iglesias de Galacia; estos estaban 
siendo inducidos a abrazar, en lugar del Evangelio, otro “evangelio” dife- 
rente que, de hecho, no era evangelio en absoluto. La relacion entre los 
dos documentos ha sido resumida por J. B. Lightfoot en palabras que se 
citan frecuentemente: 

La epistola a los Galatas es en relacion con la carta a los Romanos, lo 
que el tosco boceto a la escultura acabada; o, si se me permite llevar la 
metafora un poco mas alia sin provocar malentendidos, dire que es el 
primer estudio de una figura, que despues, en un escrito posterior, se 
convierte en un grupo de figuras. A los Galatas, el apostol les trans¬ 
mite, en un indignado reproche, los primeros pensamientos que bro- 
tan, encendidos por su celo por el Evangelio, en un ataque contra una 
obstinada forma de judafsmo. A los Romanos, sin embargo, les escribe 
con mayor serenidad, sin la presion de ninguna circunstancia especial, 
sin ningun antagonismo que combatir: explicando, completando, am- 
pliando la ensenanza de la carta anterior mediante un doble enfoque: 
dirigiendose igualmente a judfos y gentiles. El asunto, que en una epi's- 
tola es personal y fragmentario, suscitado por las necesidades especiales 
de una iglesia en concreto , 2 en la otra se generaliza, y se elabora para 
redactar un tratado completo y sistematico . 3 

En Galatas, Pablo ha insistido en que el hombre se justifica ante 
Dios por la fe en Cristo, no guardando la ley, y que tal justification le 
es conferida por Dios como un don gratuito, no como una recompensa 
meritoria. En Romanos, el apostol presenta su ensenanza en un contexto 
mas amplio, pero le sigue dando la misma position de importancia esen- 
cial que tiene en Galatas. El argumento de que la doctrina de la justifi¬ 
cacion por la fe es un “crater subsidiario” del volcan de la teologi'a pau- 
lina, que se trata de un arma creada en su origen para ser utilizada en 
su polemica contra los judaizantes invasores de su campo de mision de 
Galacia, 4 es refutado por el acento mas desapasionado de su exposition 


2 Mas bien por las necesidades especiales de un grupo de iglesias en particular. 

3 J. B. Lightfoot, St. Paul's Epistle to the Galatians (Londres, 1865), p. 49. El caracter mas literario y 
pausado de Romanos aparece, por ejemplo, en el uso que hace del estilo de invectiva, como cuando se 
pone una objecion en boca de un crftico imaginario y se responde de manera categorica y concluyente. 

4 A. Schweitzer, The Mysticism of Paul the Apostle , E.T. (Londres, 1931), pags. 219-226; cf. 
W. Wrede, Paul, E.T. (Londres, 1907), pags. 122 y ss.; W. Heitmuller, Luthers Stellung in der 
Religionsgeschichte des Christentums (Marburg, 1917), pags. 19 f. 
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sistematica del Evangelio que imparte ahora a los cristianos romanos. 5 De 
hecho, como ya se ha dicho, 6 la doctrina estaba impli'cita en la logica de 
la conversion de Pablo, que en un destello instantaneo de luz le revelo la 
incompetencia de aquella ley -a la que se habi'a consagrado hasta aquel 
momento- en tanto que la base de su aceptacion por parte de Dios. En 
aquella misma revelation, se le habi'a asegurado su aceptacion de parte de 
Dios sobre otra base: la de su gracia perdonadora que borraba el peca- 
do de quien no era digno en absoluto de su servicio -porque, como dice: 
“persegui a la iglesia de Dios” (1 Corintios 15:9)-, y le llamaba a sus bias. 
Solamente de este modo le fue posible presentarse a los romanos como 
alguien que, por medio de Cristo, habi'a recibido “la gracia y el apostolado, 
para la obediencia a la fe en todas las naciones por amor de su nombre” 
(Romanos 1:5). 


2. La neeesidad universal 

Pablo establece el escenario para la exposition de su Evangelio su- 
brayando la neeesidad universal de tal mensaje si es que ha de haber al- 
guna esperanza para la humanidad. Se afirma que la humanidad esta en 
bancarrota moral ante Dios. En este sentido, y pese a las demas diferen- 
cias entre ellos, gentiles y judi'os estan al mismo nivel. 

La bancarrota moral de los gentiles no era algo demasiado dificil de 
establecer. Entre los judi'os se habi'a ya estandarizado una forma literaria 
-como puede observarse en el libro Alejandrino de la Sabiduria y la Carta 
de Aristeas- que subraya la depravation del “endurecido mundo pagano”. 
Pablo toma esta forma y la adapta a su propio proposito, encontrando en 
el problema pagano una razon para defender un proceso de retribution 
divina observable en la historia. La rai'z de tal problema era la idolatria - 
nos dice-, la adoration de las cosas creadas en lugar del Creador. 7 La ido¬ 
latria no era un error inocente: el verdadero conocimiento de Dios estaba 
al alcance de todos mediante las obras de su creation; de este modo, quie- 
nes decidieron no darle a El la lealtad unica que meretia no tem'an ex- 
cusa alguna que invocar. Todas las demas desviaciones habi'an brotado de 


5 Cf. E. Kasemann, Perspectives on Paul , E.T. (Londres, 1971), pags. 60 y ss.; G. Bornkamm, Paul , 
E.T. (Londres, 1971), pags. 115 y ss.; R. Y. K. Fung, The Relation between Righteousness and Faith in 
the Thought of Paul (tesis doctoral no publicada, Universidad de Manchester, 1975). 

6 Vease pagina 223. 

7 Cf. Sabiduria 14:12: “La idea de hacer ldolos fue el comienzo de la fornicacion, y su invencion, la 
corrupcion de la vida”. 
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la idolatria, incluyendo en particular aquellas perversiones sexuales que a 
ojos de los judi'os representaban el rasgo mas ofensivo de la mala conducta 
pagana. El principio de retribution 8 se ve en el hecho que Dios abandona 
a los hombres a las consecuencias naturales del curso de action que han 
escogido libremente; ello les lleva hasta un punto en que sus conciencias, 
insensibles por completo, no solamente se complacen en su comporta- 
miento sino que desarrollan argumentos morales en su apoyo. 

Este cuadro encuentra paralelos, no solamente en otros tipos de li¬ 
terature judi'a, sino tambien en la literature pagana de aquel tiempo. Pue- 
de que los moralistas griegos y romanos condenaran las tendencias de su 
tiempo tan rotundamente como Pablo pero -en opinion del apostol- 
ello no les absuelve de su parte en la culpabilidad colectiva. A1 condenar 
a otros se condenaban a si mismos, puesto que tambien ellos eran cul- 
pables de actitudes y practicas que no diferian en principio de aquellas 
que deploraban en los demas. 9 Y si el moralista que se sentaba a juzgar al 
mundo pagano no era gentil sino judi'o, no estaba en mejor position. Su 
responsabilidad era mayor aun, puesto que habia recibido el conocimiento 
de Dios, no solamente en la obras de la creation y en la voz interior de 
la conciencia, sino en la revelation especial dada en la ley de Israel. Si no 
guardaba la ley que habia recibido, era aun mas culpable: los gentiles que 
regulaban sus vidas mediante el limitado sentido del bien y el mal que 
tern'an “por naturaleza” merecerian mayor aprobacion que los judi'os que, 
teniendo un entendimiento mucho mas completo de la voluntad de Dios 
mediante la ley fracasaban, no obstante, en vivir de acuerdo con ella. 10 Era 
una cuestion de dominio publico que la conducta de algunos judi'os que 
vivi'an en el mundo gentil acarreaba mala fama al nombre de Dios (te- 
nemos por ejemplo el caso de los judi'os romanos cuyo desfalco de una 
donation que un rico proselito habia dado para el templo de Jerusalem, 
motivo la expulsion de los judi'os de Roma por el Emperador Tiberio en 


8 Cf. G. Bornkamm, “The Revelation of God’s Wrath”, ET en Early Christian Experience (Londres 
1969), pags. 47-70. 

9 Seneca, contemporaneo de Pablo, nos ofrece un buen ejemplo al respecto. Este autor hablo de tal 
modo acerca de la moralidad, que un rigorista cristiano de la talla de Tertuliano le pudo describir 
como “a menudo uno de los nuestros” (De anima 20); Tertuliano exaltaba las grandes virtudes 
morales, denunciaba la hipocresfa, predicaba la igualdad de todos los hombres, reconocia el caracter 
la profunda influencia del pecado, practicaba e inculcaba el examen personal diario, ridiculizaba la 
idolatria vulgar y asumia el papel de lider moral y, sin embargo, toleraba a menudo en su propia vida 
los mismos vicios que condenaba en los demas. 

10 Romanos 2:12-16, 26-29. 
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el 19 dC.). 11 A pesar de todos los privilegios religiosos que recibio Israel 
en el transcurso de su historia -privilegios que ningun judi'o se atreveria 
a menospreciar- los judi'os estaban tan corruptos moralmente ante Dios 
como los gentiles: “No hay diferencia, por cuanto todos pecaron y estan 
destituidos de la gloria de Dios” (Romanos 3:22 y 23). 


3. El camino de la salvacion 

Si hay alguna posibilidad de salvacion tanto para judi'os como para 
gentiles, esta ha de basarse, no en logros de caracter etico, sino en la gra- 
cia de Dios. De hecho, lo que tanto judi'os como gentiles necesitan igual- 
mente es conseguir que el registro de sus pecados sea borrado por un acto 
de amnisti'a divina asi como la certeza de la aceptacion por parte de Dios, 
y no por meritos propios sino por su misericordia espontanea . Dios ha 
provisto lo necesario en Cristo para suplir tal necesidad. Gracias a su obra 
redentora, el hombre puede ahora quedar “libre de toda acusacion” ante 
Dios; en el Evangelio, Cristo se les presenta como aquel que, mediante 
el sacrificio de si mismo y su muerte, ha pagado completamente por sus 
pecados. Los beneficios de la expiacion conseguida de este modo pueden 
apropiarse por la fe, y solamente por la fe. De este modo Dios, sin abdicar 
de su justicia personal, acepta a todo el que cree en Jesus como justo ante 
El, sea judi'o o gentil. 12 

El ejemplo de Abraham resulta instructivo al respecto: fue mediante 
la fe como, aun alguien como el, obtuvo la aceptacion de Dios. “Abraham 
creyo a Dios”, dice la Escritura “y le fue contado por justicia” (Genesis 
15:6). Y Abraham no es un caso aislado; David proclama de un modo 
similar la bienaventuranza del “hombre a quien el Senor no imputa su pe- 
cado” (Salmo 32:1,2) 13 Respecto a Abraham, es importante observar que 
su fe le fue contada por justicia mucho antes de ser circuncidado. Esto 
muestra que el camino de la justicia por la fe no depende en modo alguno 
de la circuncision, sino que esta abierto tanto para los gentiles como para 


11 Romanos 2:21-24; cf. Josefo, Ant. xvm. 81 y ss. 

12 Romanos 2:1-30. 

13 La coincidencia del verbo “contar” de Genesis 15:6 y Salmos 32:2 sugirio una interpretacion 
conjunta de los dos textos, de acuerdo con el principio exegetico rabinico de gezerah shawah, “igual 
categoria “ (otro ejemplo de ello aparece en las dos textos unidos por el termino comun “maldito”, 
que aparecen en Galatas 3:10-14; ver pagina 172. Acerca de la relacion entre las dos textos citados 
en Romanos 4:3-8 vease la obra de A. T. Hanson, Studies in Paul's Technique and Theology (Londres, 
1974), pags. 52 y ss. 
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los judi'os. De este modo, Abraham deviene el padre espiritual de todo 
creyente, con independencia de cual sea su origen racial. Y el testimonio 
de que su fe le fue contada por justicia significa que a todo aquel que cree 
en Dios, cuyo poder para salvar se manifesto en la muerte y resurreccion 
de Cristo, su fe le sera igualmente contada por justicia. 14 

De modo que los que creen en Dios reciben el don de su justicia, y 
junto con el reciben tambien paz y la esperanza de gloria. Por encima de 
todo, los que creen reciben su Espi'ritu que morara en ellos y les capacita- 
ra, inundando tambien sus corazones con el amor de Dios. Con todas estas 
bendiciones, teniendo a Dios mismo como su alegria suprema, pueden estos 
soportar con gozo las aflicciones que les depare la vida de fe. Y en lo que 
respecta a la esperanza de gloria, si el amor de Dios demostrado en la muerte 
de Cristo, les ha reconciliado con El, mucho mas la vida de resurreccion de 
Cristo, y su participation en ella, aseguraran su salvation en el juicio final. 15 

En otro tiempo fueron esclavos de la antigua solidaridad entre el pe- 
cado y la muerte, cuando vivi'an “en Adan” y compartian los frutos de su 
desobediencia. Ahora aquella antigua solidaridad ha sido sustituida por la 
nueva solidaridad de la justicia y la vida, por la cual los hombres y mujeres 
de fe son incorporados a su nueva position “en Cristo”. La antigua huma- 
nidad se esta desvaneciendo; la nueva humanidad, encabezada por Cristo, 
“el postrer Adan”, esta tomando forma, y la obediencia del postrer Adan 
conquistara mas en terminos de bendicion de lo que la desobediencia del 
primer Adan signified en terminos de desastre. 16 “Porque ciertamente -en 
palabras de Juan Calvino-, Cristo es mucho mas poderoso para salvar de 
lo que fue Adan para destruir”. 17 

La ley de Moises no tiene nada que ver con este cambio de rela- 
cion; se introdujo para que la pecaminosidad latente del hombre pudiera 
ser traida a la luz, expresandose de un modo visible en transgresiones con- 
cretas de mandamientos especi'ficos. Y esto es, de hecho, lo que ocurrio. 
La ley produjo un abundante aumento del pecado, “pero donde el pecado 
abundo, sobreabundo la gracia” (Romanos 5:20). 18 


14 Romanos 4:1-25. 

15 Romanos 5:1-11. 

16 Cf. K. Earth, Christ and Adam, E.T. (Edimburgo, 1956); J. Murray, The Imputation of Adams Sin 
(Grand Rapids, 1959); R. Bultmann, “Adam and Christ according to Romans 5”, en Current Issues 
in New Testament Interpretation: Essays in Honor of 0. A. Piper , ed. W. Klassen and G. F. Snyder 
(Nueva York, 1962), pags. 143-165; C. K. Barrett, From First Mam to Last (Londres, 1962). 

17 Juan Calvino, Commentary on the Epistle of Paul the Apostle to the Romans (Estrasburgo, 1540), 
E.T. (Edimburgo, 1961), pags. 114 f. 

18 Vease pagina 231. 
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4. Libertad del pecado 

Que nadie arguya que, por tanto, el pecado deberi'a seguir abundan- 
do en la vida del creyente, para que la gracia rebose mas todavi'a. (Proba- 
blemente, Pablo habi'a encontrado personas, aun entre sus propios con- 
vertidos, que argumentaban de este modo). Tal argumento refleja una 
absoluta incomprension del significado del Evangelio y la vida de fe. 
Los creyentes en Cristo han entrado en una nueva vida: “Los que hemos 
muerto al pecado ^como viviremos aun en el” (Romanos 6:2). Esta es la 
relevancia practica de su incorporation a Cristo por el bautismo: muerte 
con Cristo a la vieja existencia, resurrection con Cristo para “novedad de 
vida” (Romanos 6:4). En lugar de estar esclavizados al pecado, como lo 
estaban antes, ahora los creyentes se han emancipado. 

Si el pecado pudiera representarse como un propietario de esclavos, 
entenderiamos que estos estarian obligados a obedecer sus ordenes mien- 
tras vivieran pero, al morir, tales ordenes no tendrian ya relevancia alguna 
para ellos. O, cambiando ligeramente el ejemplo, cuando los esclavos son 
comprados a su propietario por otro que les deja libres, el antiguo pro¬ 
pietario no tiene ya ninguna autoridad sobre ellos. El pecado no tiene ya 
ninguna autoridad sobre los creyentes; ahora pertenecen a Dios, que les 
ha librado de su antigua esclavitud. El pecado era un dueno cruel que re- 
partia la muerte como paga; en contraste, Dios otorga a su pueblo el don 
gratuito de la vida eterna en Cristo. El que alguien que se haya unido a 
Cristo por la fe viva en el pecado es una contradiction de terminos. 


5. Libertad de la ley 

La ley podia mostrar cual era la voluntad de Dios, pero era incapaz 
de impartir el poder para cumplirla o para romper la esclavitud del peca¬ 
do. Era, por tanto, posible estar bajo la ley, reconocer su majestad y auto¬ 
ridad divinas y, sin embargo, seguir bajo el control del pecado al mismo 
tiempo. Sin embargo, el mismo acto de gracia que rompio las cadenas del 
pecado, libertaba, al mismo tiempo, a quienes estaban bajo el caudillaje de 
la ley. Para muchos, esta era una doctrina peligrosa; pero Pablo explica su 
significado con sencillez: la gracia de Dios libera a quienes estan esclavi¬ 
zados por el pecado, pero la ley no puede hacer tal cosa: paradojicamente, 
la ley puede servir para afianzar las cadenas del pecado en la vida del pe- 
cador aun con mayor rigor. 19 


19 Vease pagina 229. 
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Para ilustrar esto, Pablo recurre a la analogi'a del vinculo matrimo¬ 
nial. Haciendo referenda a un codigo y practica corrientes en su tiem- 
po entre los romanos o los judi'os (mas probablemente entre los judi'os), 
Pablo senala que una esposa esta unida legalmente a su marido hasta 
que la muerte les separe. En la analogi'a del propietario y su esclavo, el 
propietario simbolizaba al pecado y el esclavo, ahora emancipado, re- 
presentaba al creyente. En la que consideramos ahora, sin embargo, el 
creyente corresponde a la esposa, liberada mediante la muerte con Cris- 
to del vinculo que le unia a su anterior marido, la ley. Ahora que este 
vinculo se ha roto, el creyente es libre para unirse a Cristo. Mientras 
que la ley estimulaba los mismos pecados que prohibia, quienes estan 
unidos a Cristo producen el fruto de justicia y vida. La analogi'a tiene 
sus dificultades, 20 pero la situacion que pretende ilustrar es de la vida 
real; Pablo mismo habia experimentado la liberacion de la ley para servir 
desde entonces “bajo el regimen nuevo del Espiritu y no bajo el regimen 
viejo de la letra” (Romanos 7:6). 

Con la comprension de la ley viene el conocimiento del pecado. Este 
hecho puede apreciarse en el primigenio relato de la caida: La primera 
pareja humana vivia una existencia libre de preocupaciones hasta la lle- 
gada del mandamiento que prohibia comer del fruto del arbol de la cien- 
cia del bien y del mal: el mandamiento fue rapidamente seguido por la 
tentacion de incumplirlo de modo que, como dijera Eva, ”la serpiente me 
engano, y comi” (Genesis 3:13). Pablo veia la misma verdad en la historia 
de la raza humana: la promulgacion de la ley estaba disenada para mostrar 
a los hombres el camino de la vida, pero llegado el momento (y dada la 
debilidad de la naturaleza humana en la que operaba) lo que hizo fue pro- 
ducir mas pecado y, por tanto, condujo a la muerte. Asi tambien, en la ex- 
periencia del individuo bajo la ley (que Pablo describe de forma muy sig- 
nificativa en primera persona del singular), la vida era muy sosegada hasta 
que aparecio la ley; entonces, la conciencia de un mandamiento como “no 
codiciaras” produjo de manera inmediata toda clase de codicia. El man¬ 
damiento es bueno, pero el pecado lo conduce a un efecto malo: como 
ocurriera con Eva, ahora de nuevo: “El pecado, tomando ocasion por el 
mandamiento, me engano, y por el me mato” (Romanos 7:11). 

El hombre bajo la ley vive en un estado de tension. Sabe lo que esta 
bien y lo aprueba; pero le falta el poder para hacerlo. Otro poder que opera 


20 En la “parabola” es el marido quien muere, dejando a su esposa libre para casarse con otro 
hombre; en la situacion real, es el creyente (que se corresponde con la esposa) quien muere en 
relacion con la ley (que se corresponde con el marido). Vease pagina 229. 
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en el, el poder del pecado que esta en su interior, le impulsa, contra su vo- 
luntad, a desobedecer la ley. Anhela ser librado de tan insoportable poder, 
pero no encuentra liberacion alguna hasta que le llega a traves de Cristo. 
Hasta entonces: “Con la mente sirvo a la ley de Dios, mas con la came a 
la ley del pecado” (Romanos 7:25b). 


6. Libertad de la muerte 

Sin embargo, cuando se experimenta la liberacion por medio de 
Cristo, ya no hay necesidad de continuar en esta condition de servidum- 
bre, puesto que quienes estan en Cristo reciben su Espiritu, y el Espiritu 
de Cristo pone en marcha un nuevo poder -el principio de la vida- que 
les libra de los dictados del pecado. Aquellos cuyas vidas son dirigidas 
por el Espiritu son ahora capaces de cumplir las exigencias de Dios de 
un modo que jamas hubieran podido cumplir bajo la ley. En la esfera 
misma donde el pecado dominaba -la de la naturaleza humana- Cristo 
consiguio veneer al pecado y quebrar su dominio, y esta victoria se hace 
efectiva en la experiencia de su pueblo mediante el Espiritu. El Espiritu 
imparte un nuevo poder que triunfa sobre las antiguas tendencias pecami- 
nosas; el Espiritu mantiene la nueva vida en Cristo de un modo real aqui 
y ahora, del mismo modo que en un dia futuro transformara en inmortal 
el actual cuerpo mortal de los creyentes. El Espiritu, que dirige sus vidas 
de este modo, capacita a los creyentes para que vivan como hijos libres 
de Dios; es el quien les impulsa a llamar “Padre” a Dios de manera es- 
pontanea. “Cuando clamamos ‘;Abba Padre!’ es el Espiritu mismo quien 
“da testimonio a nuestro espiritu de que somos hijos de Dios” (Romanos 
8:15-16). 21 Se acerca el dia en que los hijos de Dios, liberados de todo lo 
que es mortal, seran manifestados al universo con la gloria con que fueron 
creados; y en aquel dia, toda la creation sera liberada de la frustration bajo 
la que gime en la actualidad y compartira la libertad gloriosa de los hijos 
de Dios. Toda la creation anhela la llegada de aquel dia, al igual que tam- 
bien los hijos de Dios, pero en medio de las limitaciones presentes tienen 
la ayuda e intercesion del Espiritu, asi como la certeza de que El hace 
que todas las cosas cooperen para su bien ultimo 22 puesto que su bien es 


21 Sobre la palabra “Abba” vease pagina 248. 

22 La traduccion de Romanos 8:28 que hace la NEB (“y sabemos que el [el Espiritu] hace 
que todo coopere para el bien de quienes aman a Dios”) marca el despertar de una antigua y 
atractiva interpretacion que ha recibido poca atencion; cf. M. Black, “The Interpretation of 
Romans 8:28”, en Neotestamentica et Patristica: Eine Freundesgabe 0. Cullmann zu seinern 60. 
Geburtstag uberreicht , ed. W. C. van Unnik = Novum Testamentum Supplement 6 (Leiden, 1962), 
pags. 166 y ss. 
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el proposito de Dios para con ellos. El proposito de Dios, que no pue- 
de frustrarse, es el de investir finalmente de gloria a todos aquellos que, 
desde la eternidad, fueron objeto de su presciencia y de su gracia preorde- 
nadora, a los que, cuando vino el cumplimiento del tiempo, llamo como 
pueblo suyo y bendijo con su don de justicia. 

Pablo concluye esta fase de su argumento con un llamado a una con- 
fiada fe en Dios. Dios esta con su pueblo; el Cristo crucificado y exaltado 
eternamente es su abogado ante Dios, y no hay poder alguno del universo, 
ni ahora ni en el futuro, que pueda separarles de su amor. 23 


7. Israel y los gentiles en el proposito Salvador de Dios 

A1 comienzo de la carta, Pablo habi'a dicho que la justicia de Dios 
sobre la base de la fe le habi'a sido presentada por medio del Evangelio “al 
judi'o primeramente y tambien al griego” (Romanos 1:16). Sin embargo, 
era de todos sabido que los judi'os, en su mayor parte, no habian recibido 
el Evangelio, mientras que los gentiles lo habian abrazado en gran nume- 
ro. Quiza alguien arguya que tal rechazo de parte de los judi'os frustro el 
proposito divino. Pero Pablo rechaza tal conclusion. El apostol senala que 
ha sido un rasgo recurrente de la historia de Israel el que algunos de los 
miembros de la nacion respondieran al llamado de Dios, mientras que los 
demas (la mayoria, normalmente) eran desobedientes. El Evangelio habi'a 
sido claramente ofrecido al pueblo judi'o del tiempo de Pablo, del mismo 
modo que el mensaje de los profetas lo habi'a sido a sus antepasados, asi 
que nadie podia pretender no haberlo oido. Aun asi, quedaba un rema- 
nente escogido de judi'os que creian en Cristo, y como en dias pasados, asi 
ahora la esperanza del futuro del pueblo estaba personificada en el rema- 
nente fiel. 

Si en lo que a la proclamacion se refiere el orden era: “Al judi'o pri¬ 
meramente y tambien al griego”, respecto a la aceptacion era, sin embar¬ 
go: “Los gentiles primero y (luego) tambien los judi'os”. Pablo daba un 
gran valor a su ministerio como apostol de los gentiles puesto que me- 
diante este ministerio, no solo los gentiles estaban siendo directamente 
bendecidos, sino que tambien los judi'os lo serian de manera indirecta. El 
espectaculo de un gran numero de gentiles disfrutando las bendiciones del 
Evangelio habria de despertar un dia los celos de los judi'os y moverles a 


23 Romanos 8:31-39. 
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reclamar una parte para si de aquellas bendiciones: las bendiciones que, 
de hecho, eran el cumplimiento de las promesas hechas a Abraham y los 
demas patriarcas de Israel. Quiza la llegada de tantos creyentes gentiles 
a Jerusalem con sus ofrendas de amor podia ser la piedra de toque que 
precipitara tal respuesta en el corazon mismo de su vida colectiva. La pre¬ 
sente fase de “endurecimiento” o indiferencia al Evangelio era algo parcial 
y temporal: parcial, porque algunos judi'os (como Pablo mismo) ya habian 
crei'do, y temporal, porque a su debido tiempo todos creerian. Mediante 
la introduccion de la completa cuota de gentiles “todo Israel sera salvo” 
(Romanos 11:26). 24 

Puede que en este analisis haya (como quiza en otros argumentos 
de esta carta) una aplicacion mas directa a las circunstancias de los cris- 
tianos romanos de lo que parece a simple vista. La iglesia de Roma fue 
establecida sobre un fundamento judi'o. Probablemente, hasta el tiempo 
del edicto de expulsion de Claudio en el 49 dC. todos los cristianos ro¬ 
manos eran de origen judi'o. Cuando, tras algunos anos, el edicto devino 
letra muerta y los judi'os regresaron a Roma, se reconstituyo la comuni- 
dad cristiana de la ciudad, pero ahora, junto a los miembros de trasfondo 
judi'o, habia una creciente proportion de gentiles y es posible que estos 
ultimos fueran propensos a mirar condescendientemente a sus hermanos 
judi'os como parientes pobres, salvados misericordiosamente del naufragio 
de Israel. Pablo reprueba tal actitud de superioridad, y describe la relacion 
entre gentiles y judi'os en los terminos de la analogi'a de un olivo; analogi'a 
que podria ser de lo mas certero puesto que una de las sinagogas romanas 
llevaba el nombre de la Sinagoga del Olivo. 25 El olivo representa en esta 
analogi'a al verdadero Israel, el pueblo de Dios; las ramas son sus miem¬ 
bros individuates. Por su incredulidad algunas de las ramas fueron corta- 
das, y en su lugar se pusieron las ramas de un olivo silvestre o acebuche: 
es decir, creyentes gentiles que habian sido injertados al tronco de Israel 
para compartir su vitalidad y nutrition. 26 Sin embargo, estas ramas recien- 
temente injertadas no tenian razon alguna para el orgullo. Por la fe habian 
sido injertadas, pero la incredulidad les llevaria a ser cortados, como ha¬ 
bia sucedido con muchas de las ramas originales. Hasta ahora, la analogi'a 


24 Una importante monograffa sobre Romanos 9-11 es: J. Munck, Christ and Israel, E.T. 
(Filadelfia, 1967); cf. tambien H. L. Ellison, The Mystery of Israel (Exeter, 1966). 

25 Romanos 11:17-24. En relacion con la sugerencia de una conexion con la sinagoga romana del 
Olivo cf. W. L. Knox, ST. Paul and the Church of Jerusalem (Cambridge, 1925), pags. 254, 258. 

26 En Jeremfas 11:16, Israel se describe como un “un olivo verde, de hermosa apariencia y buenos 
frutos”. Es bastante concebible que algunos proselitos del judafsmo fueran comparados con ramas 
cortadas de un olivo silvestre e injertadas en uno bueno. 
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extrai'da de las practicas horticolas ha sido llevada hasta el li'mite de lo 
plausible, 27 pero toda conexion se rompe por completo cuando Pablo dice 
que Dios puede injertar de nuevo las ramas originales que fueron desga- 
jadas del arbol, para volver de nuevo a derivar vida de el. Pablo espera 
con gran interes tal milagro de la gracia en el reino espiritual, y lo ilustra 
mediante lo que seria un milagro en la esfera de lo natural. Si los gentiles, 
por la gracia de Dios, han llegado a ser miembros del verdadero Israel, 
^cuanto mas los judi'os, por la misma gracia, podran ser restaurados para 
formar parte de el? 

Las propias simpatias de Pablo estaban ostensiblemente involucradas 
en este asunto, 28 sin embargo, el apostol no nos presenta su prediccion de 
la restauracion de Israel como fruto de lo que serian sus propias ilusiones 
sino como la esencia de un “misterio”: 29 un aspecto del proposito divino 
antes oculto pero ahora revelado. Este “misterio” estaba, de hecho, impli- 
cito en aquella “revelacion de Jesucristo” del camino de Damasco por la 
que Pablo recibio su vocacion de predicarle entre los gentiles. La plenitud 
de lo que todo esto implicaba, era algo que Pablo no pudo captar en aquel 
momento, pero que se le fue haciendo cada vez mas claro en el transcurso 
de su experiencia apostolica. En el proposito divino, su propio ministerio 
apostolico habia de ser el medio para la realization de este “misterio”. En 
su di'a, Isai'as habia sido purificado y enviado por Dios a personas cuyos 
corazones se “endurecian” contra su mensaje en el acto mismo de escu- 
charlo (Isai'as 6:9-10); 30 de igual modo, Pablo habia sido purificado y en¬ 
viado por Dios, no directamente al pueblo de corazones endurecidos, sino 
a transmitir a otros aquel mensaje y sus beneficios salvificos con el fin de 
que el pueblo de corazones endurecidos pudiera comenzar a desear para si 
aquellos beneficios y, al final, abrazara tambien el mensaje al que los be¬ 
neficios estaban estrechamente vinculados. De este modo, la historia de la 
salvacion se consumarfa, y Pablo tenia un papel distintivo que jugar como 


27 Pablo admite que el proceso que describe es “contra naturaleza” (Romanos 11:24). Sin 
embargo, parece haber sido una practica habitual en tiempos de los romanos, a juzgar por lo 
que dice Columella, un contemporaneo de Pablo, segun el cual, cuando la produccion de un 
olivo era deficiente, se le injertaba un esqueje de olivo silvestre para darle nuevo vigor al olivo 
(De re rustica , v. 9. 16). 

28 A. von Harnack penso que al argumentar acerca de la salvacion de “todo Israel” (Romanos 
11:26), tras establecer una cuidadosa distincion entre el Israel genetico en el sentido mas amplio, 
y el remanente fiel que constituia el autentico Israel (Romanos 9:6-7), Pablo se habia dejado llevar 
por que su corazon: “El judio que habia en el era todavia demasiado fuerte” (The Date of the Acts and 
of the Synoptic Gospels, E.T. [Londres, 1911], p. 61). 

29 Romanos 11:25. 

30 Lucas presenta a Pablo citando el pasaje de Isaias a los dirigentes de los judios romanos (Hechos 
28:25-27); cf. su cita y aplicacion en la tradicion de los evangelios (Marcos 4:12; Juan 12:39-40). 
Ver pagina 439. 
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instrumento escogido de Dios para que se llevara a cabo tal consumacion. 
En vista de esta revelacion inicial y de su progresivo desarrollo durante su 
ministerio el sabia que era, por la gracia de Dios, una figura (como ya se 
ha dicho) de relevancia escatologica. 31 

Ademas, ahora que este misterio habia sido revelado, se iluminaban 
ciertas declaraciones profeticas que, como ahora se haci'a claro, habi'an de 
encontrar su cumplimiento en aquel anhelado desenlace. Citando la ver¬ 
sion de la Septuaginta de Isaias 59:20 dice: 

Vendra de Sion el libertador, 

que apartara de Jacob la impiedad. 

La unica diferencia es, que donde la Septuaginta dice “por causa de 
Sion”, 32 Pablo dice “de Sion” siguiendo quiza al Salmo 14:7 (= 53:6) “|Oh, 
que de Sion saliera la salvacion de Israel!” Anade entonces haciendose eco 
del oraculo de Jeremi'as acerca del nuevo pacto: “Y este sera mi pacto con 
ellos, cuando yo quite sus pecados” (Romanos ll:26-27). 33 

Es decir, que Pablo relaciona la consumacion del plan de bendicion 
de Dios para Israel, para lo cual su propio ministerio estaba preparando el 
camino, con una manifestacion desde “Sion” del divino Libertador de Is¬ 
rael, refiriendose quiza a la misma parousia. Si esto es asi, la “vida de entre 
los muertos”, de la cual la conversion de Israel ha de ser la inmediata pre- 
cursora (Romanos 11:15) podria ser la cosecha de la resurreccion. 

Lo que, sin embargo, se subraya por encima de todo, es la buena vo- 
luntad de Dios para con todos los hombres, tanto judi'os como gentiles. 
Si, en una etapa anterior de su argumento, Pablo concluia que “no hay 
diferencia, por cuanto todos pecaron” y tienen la misma necesidad de la 
gracia de Dios, ahora su conclusion es: “Porque no hay diferencia entre 
judi'o y griego... Porque Dios sujeto a todos en desobediencia, para tener 
misericordia de todos” (Romanos 10:12; 11:32). 


8. La forma de vida cristiana 

Pablo hace el seguimiento de su exposicion del Evangelio con exhor- 
taciones practicas. En vista de todo lo que Dios ha hecho por su pueblo 


31 Cf. J. Munck, Paul and the Salvation of Mankind, E.T. (Londres, 1959), pags. 40 y ss. etpassim. 

32 El Texto masoretico dice: “Vendra a Sion como Redentor”. 

33 Cf. Isaias 59:21 y 27:9 (LXX) para un lenguaje que expresa el mismo sentido. 
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en Cristo, sus vidas deberian consagrarse a su servicio. Son miembros del 
cuerpo de Cristo, y deberian desempenar sus funciones respectivas para el 
bienestar del todo. En todas sus relaciones con los demas han de expre- 
sar la misericordia perdonadora de Cristo. En este ultimo mandamiento, 
Pablo muestra su familiaridad con la ensenanza de Jesus preservada en el 
Sermon del Monte. Aunque estas palabras suyas preceden al mas tem- 
prano de nuestros Evangelios, el apostol conoci'a mucho de su contenido 
compilado en formatos anteriores. 

A continuation hace un llamado a sus lectores a rendir la obediencia 
debida a las autoridades civiles: en su propia esfera tambien ellos sirven a 
Dios. 34 Este mandamiento puede ser una generalization de la resolution 
de Jesus “Dad a Cesar lo que es de Cesar” (Marcos 12:17); pero, mientras 
las palabras de Jesus fueron la respuesta a una pregunta que tenia el pro- 
posito de ponerle ante un dilema en la delicada situation de la Judea bajo 
control romano, en el consejo de Pablo a los cristianos de Roma no se 
aprecia delicadeza politica alguna. La valoracion sumamente positiva que 
hace de la administration imperial refleja sus buenas experiencias con esta 
administration en las provincias, como por ejemplo en el juicio de Galion. 
Pablo no era tan iluso como para suponer que los poderes establecidos 
protegen siempre los intereses del Evangelio: hubiera asentido sin titubear 
a la declaration de Pedro y sus companeros, cuando las autoridades pre- 
tendian invadir el terreno de las cosas de Dios: “Hay que obedecer a Dios 
antes que a los hombres” (Hechos 5:29). No hay motivo para suponer que 
el apostol hubiera abandonado la perspectiva de 2 Tesalonicenses 2:3-12, 
segun la cual el orden establecido del gobierno se veria un dia arrollado 
por las fuerzas de la iniquidad demandando para si honores divinos. 3S Sin 
embargo, mientras el orden establecido siguiera desempenando sus fun¬ 
ciones conferidas por Dios -proteger el bien y contener el mal- deberia 
contar con la pronta obediencia de los cristianos. El pago de los impues- 
tos, por ejemplo, era parte de su servicio a Dios: parte, de hecho, de su 
“culto rational” (Romanos 12:1). 

La unica deuda que los cristianos han de tener los unos para con los 
otros es la deuda del amor. Siguiendo de nuevo el precedente de Jesus, 


34 Romanos 13:1-7. Entre los distintos tratamientos que se han dado a este pasaje, hay que 
mencionar las obras siguientes: O. Cullmann, The State in the New Testament , E.T. (Londres, 
1955), pags. 50 y ss., 95 y ss.; C. D. Morrison, The Powers That Be (Londres, I960); A. Strobel, 
“Furcht, wern Furcht gebuhrt”, ZNW 55 (1964), pags. 58-62 (donde se hace referencia a un senatus 
consultum del 53 dC. [cf. Tacito, Anales xii. 60. Suetonio, Vida de Claudio , 12. 1] otorgando poderes 
fiscales especiales a los procuradores imperiales); J. Kallas, “Romans xiii. 1-7: An Interpolation”, 
NTS 11 (1964-65), pags. 365-374 (donde se niega la autenticidad del parrafo). 

35 Vease pagina 272. 
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Pablo resume todos los mandamientos de la ley en estas palabras: “ama- 
ras a tu projimo como a ti mismo” (Levi'tico 19:18). 36 “El amor no hace 
mal al projimo; asf que el cumplimiento de la ley es el amor” (Romanos 
13:10). Cuando la ley se resume en estos terminos, el significado de “la 
ley” ha sido transformado: ya no es algo impuesto desde afuera sino un 
principio que opera impulsando desde dentro, mediante la operation del 
Espi'ritu de Cristo. 37 La ley del amor es, de este modo, la ley de Cristo. 

Pablo advierte de la inminencia de tiempos tenebrosos: es de lo mas 
necesario que los cristianos se mantengan en guardia y vivan como corres- 
ponde a su llamado, vistiendose “del Senor Jesucristo” (Romanos 13:14): 
es decir, reproduciendo en sus vidas aquellas virtudes que se apreciaban en 
su perfection en la vida del Senor. 

Sigue despues un llamado a mostrar un cuidado y consideration 
especiales para con los demas cristianos, especialmente para quienes son 
“debiles en la fe” y de conciencias no emancipadas. Hay cuestiones como 
por ejemplo el uso de diferentes alimentos y la observancia de di'as espe¬ 
ciales en las que los cristianos no ven las cosas del mismo modo. Quienes 
no tienen escnipulos respecto a estas cuestiones no han de menospreciar 
a quienes si los tienen; y quienes tienen escnipulos no han de ponerse a 
juzgar a quienes no los tienen. “Cada uno este plenamente convencido en 
su propia mente” (Romanos 14:5). 38 En el ultimo analisis, cada creyente 
tendra que dar cuenta ante Dios, y ante Dios es responsable de su con- 
ducta aqui y ahora. La libertad cristiana es algo precioso que no debe ver¬ 
se limitado por los dictados de hombre alguno; sin embargo, tal libertad 
no debe ejercerse a expensas del amor cristiano. Cristo, ejemplo supremo 
para su pueblo, siempre considero los intereses de los demas antes que los 
suyos; 39 por tanto, si bien su pueblo no esta sujeto a nadie por razon de su 
libertad, deberia de estarlo a todos por razon de su amor. 40 


9. Saludos finales 

A continuation, Pablo les habla a los cristianos romanos acerca de su 
inminente visita a Jerusalem junto con sus convertidos y sus ofrendas, asi 


36 Cf. Marcos 12:31; Lucas 10:27; Galatas 5:14. 

37 Cuando Pablo dice acerca del amor y del restante fruto del Espfritu, que “contra tales cosas no 
hay ley” (Galatas 5:23b), puede que este aplicando una coletilla de Aristoteles, {Politico. 8. 2, 1284) 
para significar que tales cosas estan fuera del ambito de la ley. 

38 Cf. P. S. Minear, The Obedience of Faith (Londres, 1971). Para el, el proposito de la carta queda 
establecido en los mandamientos de Romanos 14:1—5:13; ver pagina 379. 

39 Romanos 15: 13. 

40 Acerca de la alusion a Lutero vease pagina 239 con nota 36. 
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como de su intencion de partir luego para Espana y quedarse una tempo- 
rada con ellos al pasar. 41 Les pide que den una cordial bienvenida a Febe, 
diaconisa de la iglesia del puerto de Cencrea, que era quiza la portado- 
ra de la carta; 42 manda saludos para un grupo de amigos a quienes ha- 
bi'a conocido en distintos lugares y que residi'an ahora en Roma; 43 manda 
tambien saludos de sus companeros que estaban con el en el momento de 
enviar la carta, incluyendo a Gayo su hospedador y a Erasto, el tesorero 
de la ciudad , y de “todas las iglesias de Cristo” (Romanos 16:16). “Todas 
las iglesias de Cristo” -es decir, las iglesias del propio campo de mision de 
Pablo- estaban representadas por sus delegados que habian ido a Corinto 
para unirse a Pablo en su viaje a Judea, 44 donde tem'an que entregar las 
ofrendas de sus iglesias para sus hermanos de Jerusalem 45 


41 Vease pagina 369. 

42 Vease pagina 447 y 448. 

43 Acerca del destino de Romanos 16 vease pagina 448. 

44 Cf. Hechos 20:4 (vease pagina 397). 

45 Dos de los recientes comentarios de Romanos mas destacados son los de C. E. B. Granfield, The 
Epistle to the Romans , 2 volumenes (Edimburgo, 1975), y E. Kasemann, An die Romer (Tubinga, 
1973), E.T. en preparacion. 



CAPITULO XXX 


Ultima visita a Jerusalen 


1. El viaje a Judea 

Entre los companeros de viaje que se unieron a Pablo en Corinto, o 
en su puerto egeo de Cencrea dispuestos a embarcarse con el hacia Judea, 
Lucas menciona a Sopater de Berea, hijo de Pirro, Aristarco y Segundo 
de Tesalonica, Gayo de Derbe y Timoteo (natural de Listra), y a Ti'quico 
y Trofimo de la provincia de Asia 1 (el ultimo de los cuales era un cristiano 
gentil de Efeso). 2 Seria poco juicioso atribuir una importancia maliciosa a 
la ausencia de un nombre corintio en la lista de Lucas. Puede que el lista- 
do no sea exhaustivo. El registro puede limitarse a quienes se desplazaron 
a Corinto desde otros lugares para unirse a Pablo en su viaje. Pablo habia 
estado varias semanas con Gayo, su hospedador, y otros amigos corintios; 
ademas, acababa de relatar a los cristianos romanos el modo en que Ma¬ 
cedonia y Acaya habi'an decidido contribuir al fondo de ayuda para Jeru¬ 
salen. 3 Para Pablo, Acaya significaba Corinto y los lugares de su entorno, 
y no hay indicacion alguna en su carta a los Romanos en el sentido de que 
“Acaya” no hubiera cumplido con su compromiso. De hecho, deberi'amos 
considerar la posibilidad de que, a pesar de algunos comentarios sobre la 
“sutileza” de Pablo 4 al mandar a Tito para que ayudara a organizar su con- 
tribucion, la iglesia corintia pidiera a Tito que fuera el quien llevara su 
ofrenda a Jerusalen; de ser asi, la omision del nombre de Tito aqui seria 
coherente con su omision a lo largo de toda la narrativa de los Elechos. 5 


1 Hechos 20:4. 

2 Hechos 21:29. 

3 Romanos 15:26. 

4 2 Corintios 12:16. 

5 Una explicacion para el silencio de Lucas acerca del que fuera lugarteniente de tanta confianza 
de Pablo seria que Tito era su hermano (de Lucas); cf. W. M. Ramsay, St. Paul the Traveller and 
the Roman Citizen (Londres, 1895), p. 390; Luke the Physician and Other Studies (Londres, 1908), 
pags. 17-18; A. Souter, “A Suggested Relationship between Titus and Luke”, Expository Times 18 
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La mayor parte del grupo zarpo de Cencrea en el tiempo previsto, 
cuando el Egeo estaba abierto a la navegacion despues del invierno. Pablo, 
sin embargo, se entero de una conspiration contra su vida a bordo del bar- 
co en el que iba a zarpar; por tanto, cambio sus planes, y se dirigio al norte, 
a Filipos, donde encontro un barco en Neapolis -puerto de Filipos- que se 
dirigi'a a Troas, en el que embarco junto con Lucas “pasados los di'as de los 
panes sin levadura” (Hechos 20:6). En el 57 dC. la fiesta de los panes sin 
levadura se celebro probablemente durante la semana del 7 al 14 de abril, 6 
Pablo esperaba estar en Jerusalen para Pentecostes, que comenzaria en la 
ultima semana de mayo, pero el cumplimiento de tal esperanza dependeria 
de la disponibilidad que hubiera de embarcaciones apropiadas. 

Llegaron a Troas en cinco di'as; los vientos preponderantes hicieron 
probablemente que el viaje fuera mas largo que el de Troas a Neapolis que 
habian realizado en dos di'as unos ocho anos antes. 7 En Troas se encontra- 
ron con el resto del grupo, que habia navegado desde Cencrea y les espe- 
raban; y alii estuvieron durante una semana. O bien el barco de Neapolis 
no iba mas alia de Troas -en cuyo caso el grupo tendria que esperar hasta 
encontrar un barco que fuera en la direction que ellos deseaban-, o tenia 
previsto navegar mas al sur y recalar en varios puntos a lo largo de la costa 
oeste de Asia Menor, pero tenia que permanecer algunos di'as en Troas 
-como haria tambien mas tarde en otros puertos- para descargar sus mer- 
cancias y cargar otras. 

De las distintas etapas de este viaje se nos informa con bastante de- 
talle, puesto que el narrador mismo iba a bordo y mantenia un diario que 
mas tarde cobro forma en la edition del libro de los Hechos. 8 

En Troas habia una pequena comunidad de cristianos, formada qui- 
za durante la trastornada e interrumpida evangelization de la ciudad y sus 
aledanos por parte de Pablo, uno o dos anos atras. 9 Pablo y sus amigos 


(1906-7), p. 285, y tambien “The Relationship between Titus and Luke”, ibid., pags. 335-336. 
Sin embargo, si se mantiene esta relacion de parentesco entre Lucas y Tito, hay que descartar la 
posibilidad de que Lucas sea el “hermano” de 2 Corintios 8:18-19 (ver pagina 310): El proposito 
de Pablo al mandar a este “hermano” junto con Tito era que este fuera un garante de la probidad de 
la administracion del fondo de ayuda, y este proposito se hubiera visto frustrado de darse ocasion a 
los criticos para quejarse de que, entre ambos habia una relacion de sangre. Nada hubiera podido ser 
mejor para dar oxigeno a unas sospechas ya existentes. 

6 W. M. Ramsay concluye, por tanto, que “el grupo salio de Filipos la manana del viernes 15 de 
abril, (St. Paul the Traveller , p. 289); pero esto depende de la veracidad de la suposicion que un barco 
les estaba esperando el dfa despues de la conclusion del festival. 

7 Hechos 16:11 s.; vease pagina 258. 

8 Vease pagina 258 con nota 25. 

9 2 Corintios 2:12-13; vease pagina 323. 
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disfrutaron la compani'a de los cristianos del lugar mientras estuvieron en 
Troas, especialmente durante la noche antes de su partida (un domingo), 
cuando se juntaron para partir el pan y Pablo les estuvo hablando hasta 
la medianoche. Lucas evoca esta ocasion con mucho detalle porque un 
joven de la comunidad de Troas llamado Eutico, fue vencido por el sueno 
mientras Pablo disertaba y cayo desde la ventana del tercer piso donde es- 
taba sentado. El muchacho quedo inconsciente por el golpe y sus amigos 
temieron que estuviera muerto, pero Pablo descendio rapido y le abrazo 
(aplicandole quiza alguna forma de respiracion artificial) y aseguro, para 
gran alivio de la concurrencia, que Eutico estaba vivo. 

Quiza quiso retrasar su partida de Troas hasta el ultimo momento 
para asegurarse de que Eutico estaba bien, y luego tomo un camino que 
ya conoci'a de anteriores viajes por aquellos lugares, con la certeza de que 
llegaria a tiempo a Asos para alcanzar alii al barco, puesto que este tenia 
que bordear el cabo Lectum (Bababurun). 

En Asos, pues, -donde el puerto con su antiguo rompeolas sigue to- 
davia en uso- el apostol subio a bordo, y el barco siguio su camino ha- 
ciendo escala en Mitilene (en la costa este de la Isla de Lesbos), luego 
(despues de salvar el canal entre Quios y la peninsula de Anatolia) en Sa¬ 
mos, y al siguiente dia en Mileto, en la ribera sur del golfo Latmio, en la 
desembocadura del Menderes. (Entre Samos y Mileto el texto Occidental 
inserta una mencion del promontorio de Trogyllium). 10 

En Mileto el barco hubo de permanecer varios dias en el puerto, de 
modo que Pablo envio un mensaje urgente a Efeso, que distaba de alii 
unos cincuenta kilometres, pidiendo a los lideres de la iglesia que vinieran 
a verle a Mileto. No podia arriesgarse a ir a Efeso, puesto que el barco 
podria haber abandonado Mileto antes de su regreso. Habia escogido in- 
tencionadamente hacer el viaje en un barco que fuera directamente desde 
Quios hasta Samos cruzando el Golfo de Efeso sin bordearlo para estar 
seguro de llegar a Jerusalen, si fuera posible, para Pentecostes. Pero, por 
otra parte, no podia estar tan cerca como estaba de Efeso sin hacer algun 
esfuerzo para contactar con sus amigos de alii. 

Nada se dice acerca de si habia o no cristianos en Mileto, aunque pro- 
bablemente, como otras ciudades de la provincia, habria oi'do “la palabra del 


10 Esta lectura del texto Occidental fue adoptada por el texto Bizantino (cf. Hechos 20:15) 
Trogyllium o Trogyllia es un promontorio que sobresale de la peninsula al sureste de Samos, 
formando un estrecho de aproximadamente un kilometro y medio de anchura. 
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Senor” en el transcurso del ministerio de Pablo en Efeso. 11 La existencia 
de una comunidad judi'a en la ciudad esta atestiguada por una inscription 
del teatro que asigna una section de los asientos a los judi'os y a los teme- 
rosos de Dios. 12 

Cuando llegaron los li'deres de Efeso, Pablo les saludo. Lucas ha pre- 
servado un resumen de lo que les dijo (resumen del que Percy Gardner dijo 
que, de todos los discursos paulinos del libro de los Hechos, este “es el que 
tiene mas razones de todos para ser considerado historico”). Aunque esta 
redactado “por completo en el estilo del autor de los Hechos”, dice Gardner, 
“hay, sin embargo, expresiones en el que parecen implicar que en su com¬ 
position fue guiado por su memoria” 13 Pablo pone una solemne respon- 
sabilidad sobre sus oyentes, a quienes se describe con diferentes terminos 
como ancianos, pastores y supervisores (obispos), 14 al rogarles que cuiden 
a sus hermanos cristianos y les protejan de los peligros que les amenazan 
desde dentro y desde afuera, siguiendo el ejemplo que Pablo mismo habia 
establecido durante los anos que paso entre ellos. El apostol sabia que el no 
volveria a verles de nuevo, pero Dios proveeria todos los recursos necesarios 
para que pudiesen desarrollar su ministerio pastoral. 

Este es el unico discurso paulino del libro de los Hechos dirigido a 
cristianos, no es extrano, por tanto, que presente caracteristicas de afini- 
dad con las cartas de Pablo en una medida mucho mayor que cualquier 
otro discurso del apostol. Solo en este lugar en particular del libro de los 
Hechos se hace una mention explicita de la eficacia salvi'fica de la muerte 
de Cristo. Apacentad “la iglesia del Senor -les dice Pablo-, la cual el gano 
por su propia sangre” 15 (Hechos 20:28). Es del todo esteril argumentar 
que esto es solo un “giro lingui'stico” introducido por Lucas “para darle al 
discurso un sello paulino”; 16 el contexto en que aparecen las palabras con- 
firma el juicio de C. F. D. Moule: 


11 Hechos 19:10. 

12 Cf. A. Deissmann, Light from the Ancient East , E.T. (Londres, 1927), pags. 451-452. A los 
temeroros de Dios se les llama aqui theosebeis. 

13 P. Gardner, “The Speeches of St. Paul in Acts “, en Cambridge Biblical Essays , ed. H. E. Swete 
(Cambridge, 1909), pags. 401, 403. vease tambien J. Dupont, Le discours de Milet: le testament de 
saint Paul (Paris, 1962). 

14 Hechos 20:17, 28; ver pagina 192. 

15 Literalmente, “los suyos”: en gr. dia touto aimatos, donde el analisis sintactico de tou idiou es mas 
consistente como un genitivo de posesion gobernado por tou aimatos que en concordancia atributiva. 

16 H. Conzelmann, The Theology of St. Luke , E.T. (Londres, I960), p. 201. 
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Este es Pablo, no algun otro predicador; y no esta aquf evangelizando 
sino haciendo un llamado a una comunidad ya evangelizada a que re- 
flexione en profundidad. En otras palabras, la situation, al igual que la 
teologfa, son precisamente las de una eplstola paulina y no las de un 
evangelismo preliminar . 17 

Desde Mileto el barco siguio su camino hasta las islas de Cos y Ro- 
das en el Dodecaneso, y luego hizo escala en Patara, un puerto de la cos¬ 
ta de Licia al suroeste de Asia Menor. 18 Desde aqul puede que la nave 
siguiera mas al este, bordeando la costa sur de la peninsula, pero ello no 
coincidla con los planes de Pablo y sus companeros, por lo que estos abor- 
daron en Patara otro barco que se dirigla a Fenicia. Esta otra embarcacion 
navego en direction sureste desde Patara hasta Tiro pasando por delante 
del puerto de Chipre, y esperaron durante siete dlas en el puerto de Tiro 
mientras descargaba sus mercanclas. En Tiro, y como ya hablan hecho 
previamente en Troas, el grupo aprovecho la oportunidad de tener comu- 
nion con los cristianos de la ciudad. Los origenes de la iglesia de Tiro no 
se registran expresamente en ningun lugar, pero casi con toda seguridad 
hay que vincularlos con la evangelization de Fenicia por parte de los cris¬ 
tianos de origen helenista que hulan de Jerusalem tras la muerte de Este¬ 
ban. 19 Cuando paso la semana, todos los miembros de la iglesia de Tiro, 
con sus esposas e hijos, escoltaron a sus visitantes a la playa, donde se des- 
pidieron unos de otros en oration. 

Su proximo puerto fue Tolemaida (Acre), donde el barco que hablan 
abordado en Patara, probablemente llego al final de su recorrido. Pasaron 
un dla con la iglesia de alll, y luego siguieron hasta Cesarea, aunque no se 
especifica si este tramo lo recorrieron por tierra o por mar. Probablemente 
disponlan de varios dlas antes del initio de Pentecostes, de modo que pro¬ 
bablemente y tras tan fatigoso viaje los pasaron con sus amigos de Cesa¬ 
rea, antes de subir a Jerusalem 

En Cesarea, Pablo tuvo ocasion de disfrutar la camaraderia de anti- 
guos companeros, as! como de presentar a sus nuevos amigos a aquellos 


17 C. F. D. Moule, “The Christology of Acts”, en Studies in Luke~Acts: Essays in honor of P. Schubert , 
ed. K. E. Keck and L. Martyn (Nashville/New York, 1966), p. 171. El profesor Moule establece 
aquf una aguda distincion entre “preliminar” o evangelismo primario y el aconsejamiento de los ya 
evangelizados; cf. su obra “Jesus in the New Testament Kerygma”, en Verborum Veritas: Festschriftfir 
G. Stahtin , ed. O. Bocher and K. Haacker (Wuppertal, 1970), pags. 15 y ss. 

18 El texto Occidental de Hechos 21:1 relata que el grupo prosigue su viaje en el mismo barco 
desde Patara hasta Mira para hacer alii trasbordo (quiza bajo la influencia de 27:5, donde Pablo 
cambia de barco en Mira en el trayecto de Cesarea hasta Roma). 

19 Cf. Hechos 11:19. 
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otros que ya conoci'a de antes. La comunidad cristiana de Cesarea habi'a 
crecido considerablemente desde los di'as de la conversion de Cornelio 
y su casa. 20 Recibio una inyeccion de fuerza cuando Felipe el evangelista 
(uno de los siete b'deres helenistas de la iglesia de Jerusalen en di'as de 
Esteban) se establecio alii con sus cuatro hijas que eran profetisas. 21 (Me¬ 
dio siglo mas tarde, tras el traslado de Felipe a Frigia, algunas de su hijas 
alcanzaron una edad muy avanzada y una gran reputacion como informa- 
doras acerca de los personajes y los acontecimientos de los primeros tiem- 
pos del cristianismo en Palestina). 22 

A1 final de su estancia en Cesarea, algunos de los creyentes de aque- 
11a ciudad les acompanaron a Jerusalen, entre estos tambien estaba Mna- 
son, de procedencia chipriota; el cual era miembro fundador de la iglesia 
madre, 23 y habria de ser tambien su anfitrion durante su estancia en Je¬ 
rusalen. Era importante encontrar un creyente de Jerusalen que estuviera 
dispuesto a hospedar a tantos cristianos gentiles y Mnason, de trasfondo 
helenista, acepto de buen grado este ministerio. Quiza los cristianos de 
Cesarea se hicieron responsables de esta cuestion. El hecho de que Mna¬ 
son estuviera en posicion de acomodar a todo el grupo durante su visita 
a Jerusalen significa que, tras la dispersion que siguio a la muerte de Es¬ 
teban, algunos helenistas se quedaron en la iglesia de Jerusalen. Llegaron 
pues a Jerusalen, montados quiza en mulas o en asnos 24 (la distancia desde 
Cesarea es de algo mas de 100 kilometres, unas 64 millas). 


2. Premoniciones de dificultades 

Antes de comenzar el viaje, Pablo tuvo el presentimiento de que 
aquella visita a Jerusalen estaria plagada de peligros. Los recelos que el 
apostol deja entrever en su carta a los Romanos fueron confirmados por 
sucesivas profeci'as pronunciadas en una comunidad cristiana tras otra 
en los puertos en los que el y sus companeros hicieron escala durante su 
viaje. “El Espiritu Santo por todas las ciudades me da testimonio -dijo 
en Mileto a sus amigos efesios-, diciendo que me esperan prisiones y tri- 
bulaciones” (Hechos 20:23). Algunos de los cristianos de Tiro le dijeron 


20 Cf. Hechos 10:44 y ss. 

21 Hechos 21:8-9.; cf. 8:8, 40. 

22 Cf. Polfcrates de Efeso y Proclus (c. 190 dC.), segun la cita de Eusebio, Hist. Eccl. iii. 31. 2-5. 

23 Hechos 21:16; este es probablemente el sentido de su designacion como arxaios macetes “discipulo 
desde el principio {arxef . 

24 Cf. W. M. Ramsay, St. Paul the Traveller ; p. 302. 
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“por el Espi'ritu” -es decir, bajo inspiration profetica- “que no subiese a 
Jerusalen” (Hechos 21:4). Y en Cesarea tuvo una visita de Agabo de Je¬ 
rusalen, el profeta que unos doce anos antes habia ido a Antioquia para 
anunciar la hambruna que habria de azotar Palestina con especial severi- 
dad poco tiempo despues. En esta ocasion, Agabo, siguiendo la tradition 
de los grandes profetas de Israel, acompano su prediction con una action 
simbolica (Hechos 21:11): 

Quien viniendo a vernos, tomo el cinto de Pablo, y atandose los pies 
y las manos, dijo: Esto dice el Espi'ritu Santo: Asf ataran los judfos en 
Jerusalen al varon de quien es este cinto, y le entregaran en manos de 
los gentiles. 

Si sus palabras se han registrado con precision, no concuerdan enton- 
ces totalmente con este acontecimiento ya que fueron los gentiles quienes 
ataron a Pablo, tras arrancarlo de manos de sus atacantes judi'os. Sin em¬ 
bargo, su intention principal estaba bastante clara: la vida de Pablo estaria 
en peligro si persisti'a en ir a Jerusalen. Por tanto, sus amigos le suplicaron 
que abandonara cualquier pensamiento de seguir adelante con sus planes 
de visitar la ciudad junto con los delegados de las iglesias gentiles; estos 
podrian entregar sin ningun problema las ofrendas que habi'an traido, y su 
buena acogida durante su estancia en Jerusalen estaba asegurada. 

Pablo, sin embargo, estaba tan seguro de haber sido guiado por Dios 
al tomar su decision de ir a Jerusalen como lo estaban sus bienintencio- 
nados amigos al suplicarle que no fuera. Cuando vieron que el apostol 
estaba resuelto, y que nada iba a disuadirle, dejaron de intentarlo y dije- 
ron: “Hagase la voluntad del Senor” (Hechos 21:14). Puede que en es- 
tas palabras haya ecos de la sumision de Jesus a la voluntad de Dios en 
Getsemanr, 2S en lo que se refiere a Lucas, un eco consciente, puesto que 
hay un paralelo literario reconocible entre su relato de Jesus cuando “afir- 
mo su rostro para ir a Jerusalen” 26 en la primera parte de su historia y el 
ultimo viaje de Pablo a Jerusalen en la segunda. A las repetidas prediccio- 
nes acerca de la pasion del Evangelio corresponden las repetidas profetias 
de dificultades de Pablo en el libro de los Hechos, y en ambos relatos en- 
contramos la misma insistencia en el cumplimiento del proposito divino. 27 


25 Marcos 14:36, Lucas 22:42. 

26 Lucas 9:51. 

27 Cf. Marcos 8:31; 9:9,31; 10:33-34, con el deil de la necesidad divina y el repetido acento en 
el hecho del Hijo del Hombre siendo entregado a los gentiles, acento que encuentra su eco en la 
profecfa de Agabo (Hechos 21:11). 
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De este modo, el hincapie de Lucas en la marcha de Pablo a Jerusalen “li- 
gado... en espi'ritu” (Hechos 20:22) concuerda con la perspectiva de Pablo 
acerca de su visita a Jerusalen en Romanos 15:15-32 como algo necesario 
para sellar el “ministerio del Evangelio de Dios” que el habia venido des- 
empenando hasta aquel momento. 


3. Jacobo y los ancianos 

Pablo habia pedido a los cristianos de Roma que se unieran a sus 
oraciones para que el fondo de ayuda que habia organizado fuera acepto 
“a los santos en Jerusalen” (Romanos 15:32). Segun parece, esta oracion 
encontro una respuesta afirmativa. 28 Escribiendo como uno de los com- 
paneros de Pablo, Lucas dice que los hermanos de Jerusalen les dieron 
una cordial bienvenida. El dia despues de su llegada a la ciudad (Hechos 
21:18-20): 

Pablo entro con nosotros a ver a Jacobo, y se hallaban reunidos todos 
los ancianos; a los cuales, despues de haberles saludado, les conto una 
por una las cosas que Dios habia hecho entre los gentiles por su minis¬ 
terio. Cuando ellos lo oyeron, glorificaron a Dios, 

Y no era para menos, puesto que lo que Pablo afirmaba era corro- 
borado por la presencia de tantos de sus convertidos gentiles, que repre- 
sentaban a otros cientos o quiza incluso a millares mas; sus palabras eran 
tambien ratificadas (aunque Lucas, por razones mejor conocidas para el, 
no hace comentarios al respecto) 29 por las ofrendas que, probablemente en 
esta ocasion, fueron entregadas a Jacobo y a los demas ancianos en nom- 
bre de las iglesias que representaban. 


28 Vease, sin embargo, A. J. Mattill, “The Purpose of Acts: Schneckenburger reconsidered”, en 
Apostolic History and the Gospel , ed. W. W. Casque and R. P. Martin (Exeter, 1970), p. 116: “la 
mayor sorpresa de Lucas file la negativa de la iglesia de Jerusalen a aceptar la ofrenda de Pablo, 
mostrando con ello su ruptura con la mision paulina” (se refiere a O. Cullmann, “Dissensions within 
the Early Church”, Union Seminary Quarterly Review 22 [1967], pags. 83-92). 

29 J. Knox, senalando que Lucas dispone de una fuente fiable de primera mano para esta parte de 
su narrativa, concluye (correctamente) que el hecho de que este minimice la naturaleza y proposito 
de la ofrenda ha de ser algo intencionado. Dice esto considerando que tal donacion pretendfa ser 
una ofrenda de paz para la iglesia de Jerusalen, mientras que la imagen que ofrece Lucas de unas 
relaciones amistosas entre esta iglesia y la mision a los gentiles desde el concilio apostolico de 
Hechos 15 en adelante, excluye cualquier ocasion para tal ofrenda de paz en esta ultima etapa, de 
modo que, en su narrativa, la ofrenda ha de “separarse de su contexto original” ( Chapters in a Life of 
Paul [Londres, 1954], p. 71). Lo que yo considero una explicacion mas probable es lo ya sugerido 
con anterioridad en la pagina 287. 
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En ocasiones anteriores, cuando en las cartas de Pablo o en la na- 
rrativa de Lucas se menciona con algun detalle a la iglesia de Jerusalen, 
los apostoles, o algunos de ellos, tienen siempre un papel destacado; en 
esta ocasion estan ausentes, lo cual es bastante sugerente. Probablemente, 
Pedro y sus colegas habi'an salido de Jerusalen para trabajar en el cam- 
po misionero de los judi'os en la dispersion, dejando a la iglesia madre al 
cuidado de Jacobo el Justo y un grupo de ancianos (a quienes quiza con- 
sideraban como el Sanedrin del verdadero remanente de Israel que ellos 
creian ser). Si Jacobo ocupaba la posicion de primus inter pares (primero 
entre iguales) que el sumo sacerdote tenia en el Sanedrin oficial, esta po- 
dria ser la razon de la leyenda que surgiria mas adelante acerca de que este 
se ataviaba con vestiduras de tipo sacerdotal, y que disfrutaba del derecho 
de entrar en el santuario. 30 

Aunque Jacobo y sus colegas recibieron a Pablo como a un hermano 
y se sintieron impresionados por el relato de su logros entre los gentiles, 
tenian temor de que su presencia en Jerusalen pudiera ser premonitoria 
de problemas. Aparte de la hostilidad que, inevitablemente, sentian los 
miembros del poder religioso judio ante tal renegado, muchos miembros 
del la iglesia, calificados de “celosos de la ley” (Hechos 21:20) desaproba- 
ban sus procedimientos misioneros y el atrevimiento con que trataba la 
ley y las tradiciones de Israel. Para ellos, era ya algo grave que se negara 
tan resueltamente a imponer la ley y las tradiciones a sus convertidos gen¬ 
tiles, pero es que corria el rumor de que aconsejaba incluso a los cristianos 
judi'os de la dispersion a que dejaran de observar sus costumbres ances- 
trales, incluida la circuncision de su hijos. Parece que Jacobo y los demas 
ancianos habi'an dado credito a tales rumores y, de hecho, aunque es facil 
ver lo que los provoco, es igualmente facil de ver que no eran sino distor- 
siones de la verdad. Para algunas personas no es sencillo distinguir entre 
lo esencial y lo que no lo es: cuando abandonan un sistema antiguo para 
abrazar uno nuevo, consideran necesario renunciar a todo lo que se rela- 
ciona con el antiguo desechando asi, junto con lo negativo, cosas que son 
neutrales o aun positivas. Sin embargo, esto no es mas que cambiar una 
forma positiva de obligaciones legates por otra negativa. De modo que, al 
otro extremo de los cristianos judi'os de Jerusalen que seguian por norma 
las antiguas costumbres, puede que hubiera otros en otros lugares que, por 
principio, hicieran lo contrario. Pablo procedia sobre una base completa- 
mente distinta. Las almas verdaderamente emancipadas no son esclavas 


30 Asi lo dice Hegesipo en una cita de Eusebio, {Hist. Eccl. ii. 23. 6); cf. A. A. T. Ehrhardt, The 
Apostolic Succession (Londres, 1953), pags. 63 y ss.; F. F. Bruce, The Spreading Flame (Londres, 1958), 
pagina 140 con nota 3. 
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de su libertad. Pablo se conformaba a las costumbres o se apartaba de ellas 
segun se encontrara entre judi'os o gentiles; los intereses del Evangelio 
eran su consideration suprema. 31 En compania de los judi'os el apostol ob- 
servaba las leyes judi'as sobre las comidas, ya no tan solo por un sentido 
de caridad cristiana, sino por simple cortesi'a; tampoco queria ofender los 
sentimientos de los judi'os violando la santidad que atribui'an a sus di'as 
santos, por mucho que el mismo considerara iguales todos los di'as. 32 Es 
cierto que se desanimo cuando oyo que su convertidos habi'an comenzado 
a observar “los di'as, los meses, los tiempos y los anos” (Galatas 4:10); ellos 
eran gentiles, y no tem'an ninguna razon de peso para adoptar el calenda- 
rio sagrado judi'o, y mucho menos para hacerlo por un sentido de obliga¬ 
tion religiosa. En otro tiempo, Pablo mismo habia heredado la observan- 
cia de tal calendario como una obligation religiosa, pero como cristiano 
habia aprendido a disfrutar una completa libertad para observarlo o no, 
segun las circunstancias. 

Es cierto que Jerusalen seria el lugar por excelencia donde el apostol 
viviria como judi'o practicante, aunque solo fuera por coherencia con su 
manifiesto principio de no ser “tropiezo ni a judi'os, ni a gentiles, ni a la 
iglesia de Dios” y de agradar a todos “no procurando mi propio beneficio, 
sino el de muchos, para que sean salvos” (1 Corintios 10:32-33). En Jeru¬ 
salen habia pocos “griegos”, pero tanto los judi'os como la iglesia de Dios 
de aquella ciudad se ofenderian si dejaba de observar las “costumbres”. 

Sin embargo, si Pablo reclamaba libertad de action para si mismo en 
tales cuestiones, ^por que habria de negarla a otros cristianos judi'os? Para 
el, con tal que tuvieran su misma actitud hacia las practicas tradiciona- 
les de Israel -no considerandolas ya requerimientos divinos sino acciones 
voluntarias que podian realizarse u omitirse de acuerdo con los dictados 
de la conveniencia- podian seguir practicandolas libremente. A1 igual que 
Pablo, no tem'an por que ser esclavos de su libertad. Si deseaban circunci- 
dar a sus hijos por lo que ellos consideraban razones buenas y correctas, 
Pablo recordaria que el habia circuncidado a Timoteo por lo que a el le 
parecieron en su momento razones buenas y correctas. 33 Sus cartas no nos 
dan indication alguna de que aconsejara en este sentido a los cristianos 
judi'os, a exception de sus palabras respecto a que tanto los cristianos ju¬ 
di'os como los gentiles deben respetar las aprensiones -o falta de ellas- de 
los demas. 


31 1 Corintios 9:19-23. 

32 Romanos 14:5 y 6. 

33 Hechos 16:3; ver pags. 254 y ss. 
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Esto no significa que los li'deres de la iglesia de Jerusalen estuvie- 
ran completamente de acuerdo con la actitud libertaria de Pablo ante es- 
tas cuestiones; probablemente no aprobarian el que los cristianos judi'os 
dejaran voluntariamente de observar las “costumbres”. Pensaban que, por 
su parte, ya habi'an hecho todas las concesiones necesarias en el decreto de 
Jerusalen que libraba a los cristianos gentiles de la necesidad de la circun- 
cision, al tiempo que estipulaba un mi'nimo de “cosas necesarias” que estos 
habi'an de observar. 34 Ahora recordaban a Pablo estas concesiones aunque 
reafirmaban sus intenciones de no imponer las “costumbres” a sus conver- 
tidos gentiles. 35 (Hay que admitir la posibilidad de que los li'deres de la 
iglesia de Jerusalen no estuvieran bien informados respecto a las crecientes 
reservas de Pablo acerca del decreto de Jerusalen). 36 

Respecto a los rumores y tergiversaciones de los hechos que circula- 
ban por Jerusalen acerca de Pablo, querian proponerle algo practico: algo 
de lo que teni'an la esperanza acabaria con unos y otras. Cuatro miem- 
bros de la iglesia habi'an hecho un voto nazareo, y ahora habia llegado el 
momento de cumplirlo. Esto significaba afeitarse la cabeza o simplemen- 
te cortarse el cabello que se habi'an dejado crecer durante la duracion del 
voto, y presentar una ofrenda apropiada en el templo. 37 Existi'an en este 
caso algunas circunstancias no especificadas que haci'an necesario que es¬ 
tos cuatro hermanos se sometieran a una purificacion ceremonial antes de 
poder cumplir el voto; tal purificacion implicaba una semana de retraso. 38 
Si Pablo se unia a estos hombres, tomaba parte en su ceremonia de puri¬ 
ficacion y pagaba los gastos del cumplimiento de sus votos, todo ello seria 
una demostracion publica de que el apostol era un judi'o practicante. 

Probablemente, Pablo no comparti'a la ingenuidad de sus hermanos de 
Jerusalen, pero si lo que ellos sugerian les libraba a ellos de la vergiienza de 
relacionarse publicamente con un personaje de reputacion tan sospechosa 
como la suya, no habia motivos para no aceptar su plan. No hay razones para 
aceptar la idea de que pidieron esto a Pablo como una forma sutil de hu- 
millarle. 39 Respecto a la pertinencia de cumplir un voto nazareo, recordemos 


34 Hechos 15:28. 

35 Hechos 21:25. 

36 Vease pagina 318. 

37 Vease Numeros 6:1-21; Mishnah Nazir (segun Nazir 6:3 “un voto nazareo hecho sin estipular su 
duracion es vinculante durante treinta dias”). 

38 Numeros 6:9-10; Mishnah Nazir 6:6. 

39 O algo peor; cf. A. J. Mattill ( loc . cit., pags. 115-116): “Al analizar Lucas lo ocurrido durante el 
disturbio del templo, se despertaron sus sospechas de que los judaizantes habian llevado a Pablo a 
una emboscada enganandole para que entrara al templo.” 
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que el mismo habi'a hecho uno en Corinto cinco anos antes. 40 El pago de los 
gastos de quienes habi'an hecho tal voto era considerado como un acto de 
caridad piadosa; 41 con toda seguridad, ni Pablo ni (probablemente) los cuatro 
nazareos participaron en esta ceremonia como una forma de ganar meritos 
ante Dios. Era una senal externa y visible de accion de gracias a Dios como 
agradecimiento a alguna respuesta a la oracion. 


4. Pablo custodiado 

A1 margen de cual fuera el efecto de la visita de Pablo al templo con 
los cuatro nazareos entre los muchos “celosos de la ley” de la iglesia de 
Jerusalen, lo cierto es que tal visita llevo a Pablo a la misma boca del lobo 
en relacion con el peligro del que habi'a sido advertido por sus amigos de 
Tiro, Cesarea y demas lugares. La fiesta de Pentecostes se acercaba, y ha¬ 
bi'an llegado algunos judi'os de la dispersion procedentes de Efeso y sus 
alrededores, que conoci'an perfectamente el aspecto de Pablo por haberle 
visto durante su residencia en Asia proconsular, y que estaban contra el y 
su ministerio. Le habi'an visto en Jerusalen con Trofimo, uno de sus con- 
vertidos gentiles, un varon efesio a quien habi'an reconocido. Al final de 
la semana de la purificacion de los nazareos, estos vieron a Pablo en los 
predios del templo con ellos -probablemente en el atrio de Israel- 42 y le- 
vantaron un tumulto contra el, acusandole de violar la santidad del templo 
al introducir gentiles en los recintos prohibidos. 

El atrio exterior del templo, anadido por Herodes el Grande, se 11a- 
maba el atrio de los gentiles porque se permitia la entrada de gentiles en 
su recinto. Esta era la zona que Jesus habi'a “purificado” durante la Se¬ 
mana Santa, en protesta contra los abusos de que era objeto y que me- 
noscababan su papel de “casa de oracion para todas las naciones” (Marcos 
11:15-17). Sin embargo, a los gentiles les estaba prohibido, bajo pena de 
muerte, traspasar la barrera que separaba el recinto exterior de los inte- 
riores que eran los lugares santos propiamente dichos. A lo largo de toda 
la barrera se habi'an puesto inscripciones en griego y latin que adverti'an a 


40 Hechos 18:18 (ver pagina 296). 

41 El mayor de los Herodes Agripa pago los gastos de muchos nazareos en un alarde piadoso 
(Josefo, Antigiiedades de los judios xix 294). Su hija Berenice llevo a cabo un voto nazareo de treinta 
dias, antes del estallido de la guerra en el 66 dC. (Josefo, BJ ii 310-314). 

42 Pablo podia, como judio, entrar en el atrio de Israel pero, como laico que era, no podia ir mas alia 
de este punto. Trofimo, como gentil, no podia pasar del atrio de los gentiles. 
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los visitantes gentiles de que no siguieran mas alia de aquel punto. 43 Este 
era uno de los delitos por el que los romanos permiti'an a las autoridades 
judi'as la administracion de la pena capital. Por esta causa se autorizaba la 
pena de muerte aun cuando el ofensor fuera un ciudadano romano; ello 
muestra lo cuidadosos que eran los romanos para apaciguar las susceptibi- 
lidades religiosas de los judi'os. 44 De haber habido algun fundamento para 
la acusacion contra Pablo, su ciudadam'a romana no le hubiera salvado de 
las consecuencias. 

El resultado inmediato de las protestas de los judi'os de Asia fue que 
la multitud circundante se volvio hacia Pablo y le sacaron del atrio de Is¬ 
rael, donde le dieron una tremenda paliza. La guardia del templo cerro las 
puertas que comunicaban el atrio exterior con el interior, con el fin de que 
la santidad de los lugares santos no fuera profanada por la indecorosa vio- 
lencia de la turba. En el atrio de los gentiles, Pablo no hubiera sobrevivido 
mucho rato a aquella violencia, pero la guarnicion romana apostada en la 
fortaleza Antonia actuo a tiempo (esta fortaleza desde la que se dominaba 
el recinto del templo desde el noroeste se comunicaba con el atrio exterior 
mediante dos tramos de escaleras). 45 Tan pronto como el tribuno militar 
a cargo de la guarnicion se entero del tumulto, que ahora se extendi'a ya 
por la ciudad, envio un destacamento de soldados por las escaleras hacia 
los agitadores; arrebataron a Pablo de manos de sus atacantes y le llevaron 
a hombros escaleras arriba, para evitar que estos le tiraran de nuevo para 
abajo. En la parte superior de las escaleras estaba el tribuno militar, llama- 
do Claudio Lisias, que arresto formalmente a Pablo y ordeno que fuera 
encadenado a dos soldados y conducido al interior de la fortaleza. 

Era imposible encontrar sentido alguno a las acusaciones de la agita- 
da multitud, pero era evidente que Pablo habi'a tenido que hacer algo para 
enfurecer al pueblo de aquel modo. El tribuno llego a la conclusion de que 
se trataba de un aventurero egipcio que unos tres anos antes habi'a apare- 
cido por Jerusalen pretendiendo ser un profeta, llevandose a un grupo de 
seguidores al Monte de los Olivos. Les dijo que esperaran alb' hasta que, 
a una orden suya, las murallas de Jerusalen se derrumbarian; luego ellos 
entrarian y, derrotando a la guarnicion romana, tomarian posesion de la 
ciudad. El procurador Felix envio un contingente de tropas que mataron 


43 Josefo, BJ v. 194; acerca del texto de una de estas inscripciones en griego ( encontrada en 1871 por 
C. S. Clermont-Ganneau) ver OGIS 598; acerca de otra (descubierta 60 anos mas tarde) ver J. H. 
Iliffe, “The ZANATOS Inscription from Herod’s Temple”, QDAP 6 (1938), pags. 1 y ss. 

44 Josefo BJvi. 124-126. 

45 Josefo BJv. 243-244. 
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a algunos de ellos, hicieron prisioneros a otros y dispersaron al resto. El 
egipcio desaparecio discretamente; 46 era evidente que los sentimientos de 
aquellos a quienes habia embaucado no serian precisamente amistosos 
para con el; ahora, pensaba el tribuno, habia reaparecido y el pueblo se 
estaba desahogando con el. 

Quedo, por tanto, sorprendido cuando Pablo, antes de ser llevado a 
la fortaleza, se dirigio a el en griego culto y pidio permiso para dirigirse a 
la multitud. Pablo le aseguro que no era egipcio, sino un judi'o de Tarso, 
“ciudadano de una ciudad no insignificante” (Hechos 21:39). El tribuno 
le concedio el permiso que habia pedido, y desde su lugar privilegiado en 
la parte superior de las escaleras, flanqueado por los soldados a quienes 
estaba esposado, Pablo consiguio por unos momentos el atento silencio de 
la multitud al dirigirse a ellos en su lengua vernacula aramea. 

Les hablo de su propio celo para con Dios y de su estricta devotion 
a la ley de sus antepasados, y les explico por que habia adoptado el cami- 
no que ahora seguia. Puesto que Lucas hace un resumen de su discur- 
so, en el se subrayan aquellos aspectos de la historia de Pablo que podian 
apelar de un modo especial a sus oyentes: su crianza en Jerusalen, su edu¬ 
cation a los pies de Gamaliel, su fanatica persecution “de este Camino”, 
el papel que jugo en su conversion y llamamiento Ananias de Damasco, 
“varon piadoso segun la ley”, y la subsiguiente confirmation de su llamado 
en el mismo templo de Jerusalen, donde el Senor resucitado se le aparecio 
en una vision y le envio “lejos, a los gentiles” (Hechos 22:3-21). 47 

Con estas ultimas palabras, la multitud se acordo de sus quejas y el 
barullo se reanudo nuevamente, de modo y manera que el tribuno, sin es- 
peranza de aclarar la causa del alboroto de no ser torturando al prisionero, 
mando llevar a Pablo a la fortaleza y dio orden de que se le examinara con 
azotes. Tanto el sistema legal griego como el romano asumian la idea de 
que era mas probable que las personas dijeran la verdad bajo amenazas o 
tortura, sin embargo, la ley griega eximia de este tratamiento a los ciuda- 
danos fibres, y la romana a los ciudadanos romanos. Por tanto, mientras 
desataban a Pablo para azotarle, el apostol pregunto al centurion respon- 
sable de la ejecucion del castigo si era licito azotar a un ciudadano ro¬ 
mano, y especialmente sin que su presunto delito se hubiera demostrado 
fehacientemente en audiencia publica. El centurion suspendio los prepa- 
rativos para los azotes y se dirigio al tribuno con las noticias de que aquel 


46 Josefo, BJ ii. 261y ss ,\Ant. xx. 171-172. 

47 Vease pagina 170. 
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hombre era ciudadano romano. El tribuno, con cierta preocupacion, man- 
do rapidamente a preguntarle a Pablo si aquello era verdad. A1 asegurarle 
que lo era, el tribuno lo miro dubitativamente. “Yo con una gran suma 
adquiri esta ciudadam'a”, dijo el, implicando quiza que Pablo, que para en- 
tonces debia ofrecer un aspecto un tanto desastrado, no pareci'a ser espe- 
cialmente solvente. “Yo lo soy de nacimiento”, contesto el apostol; como 
es logico, el tribuno quedo impresionado. 48 

Un ciudadano romano debia ser tratado segun los debidos proce- 
dimientos legates. Evidentemente, Pablo habia sido acusado de un deli- 
to contra la ley judi'a, y el Sanedrin era, por tanto, la institution indicada 
para tratar tales delitos. Pablo fue pues llevado ante el Sanedrin, que en 
este tiempo era presidido por Ananias, hijo de Nedebeo 49 (47-58 dC. ), 
un sumo sacerdote de reputation muy dudosa. Sin embargo, y hasta tan¬ 
to no se presentara una acusacion formal y se aclarara si el Sanedrin te¬ 
nia o no jurisdiction en este caso, el tribuno asumio la responsabilidad de 
custodiar a Pablo. Si algun testigo hubiera asegurado haber visto a Pablo 
introducir a un gentil en los recintos interiores, el caso hubiera caido con 
toda seguridad dentro de las competencias del Sanedrin; pero durante el 
transcurso de los largos procedimientos no salio ningun testigo que habla- 
ra en estos terminos. Pablo podia afirmar que en Cristo el muro interme- 
dio de separation entre judios y gentiles habia sido derribado, 50 pero sabia 
perfectamente que el muro del templo estaba todavia en pie, y que de ha¬ 
ber hecho la locura que alegaban los judios de Asia cuando levantaron el 
revuelo contra el, ello significant el final de sus esperanzas de salir sano y 
salvo de Jerusalen y poder asi visitar Roma y Espana. si 

Puesto que ningun acusador se presento ante el Sanedrin en esta oca- 
sion, Pablo aprovecho la oportunidad para tomar la palabra. Comenzo con 
mal pie, al ser reprendido por conducta improcedente contra el sumo sa¬ 
cerdote que era el presidente del tribunal supremo de Israel, pero tras pe- 
dir disculpas al dignatario (aunque no al hombre) , S2 comenzo de nuevo y 


48 Hechos 22:25-28. 

49 Josefo cuenta como Ananias se apropio de los diezmos que habian de ser para el sostenimiento 
de los sacerdotes (Antiguedades de los judios, xx. 205-207); la tradicion rabinica preservo una cancion 
popular satirizando su gula (TB Pesahim 57a). Fue asesinado por unos zelotes en el 66 dC. (BJ ii. 
441-442). 

50 Efesios 2:14 (ver paginas 422 y 423). 

51 J. Klausner sugiere, extranamente, que a pesar de ello podria haberlo hecho (From Jesus to Paul , 
E.T. [Londres, 1944], p. 400). 

52 “No sabia, hermanos, que era el sumo sacerdote” (Hechos 23:5) podria significar “no pense que 
un hombre que actuaba de manera tan ilegal (como para ordenar que se le golpeara en la boca) 
podia ser el sumo sacerdote”. 
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consiguio el apoyo de los miembros fariseos del tribunal al declarar que la 
razon esencial por la que se le juzgaba era la esperanza de la resurreccion. 
La resurreccion de Jesus, autenticada ante Pablo en el camino de Damasco 
cuando recibio el llamado a su ministerio, estaba estrechamente vinculada 
en su mente con la esperanza general de la resurreccion que compartia con 
todos los fariseos. En ausencia de una clara acusacion contra Pablo por la 
que pudieran juzgarle, los saduceos y los fariseos del Sanedrin se enzarza- 
ron en una discusion acerca de la resurreccion, pensando los fariseos que 
un hombre con ideas tan ortodoxas sobre doctrina tan fundamental, no 
podia ser totalmente malo. 


5. Pablo es enviado a Cesarea 

Al final, el tribuno, viendo que no se hacian progresos respecto a su 
problema de como tratar a aquel molesto ciudadano romano, lo mando 
llevar de nuevo a la fortaleza. Entretanto los enemigos de Pablo, viendo 
que no habia forma legal de echarle mano, se confabularon para asesinarle 
la proxima vez que fuera llevado ante el Sanedrin. Un sobrino de Pablo 
supo acerca de esto -esta es la unica referenda (interesante y fugaz por 
cierto) que tenemos en un documento del Nuevo Testamento a algun fa¬ 
miliar de Pablo- 53 y consiguio llegar a la presencia de Pablo en la fortaleza 
para contarle lo que se estaba tramando. Pablo consiguio que el muchacho 
pudiera decirle al tribuno lo que habia descubierto. Esto hizo que el tri¬ 
buno tomara una decision: el no podia seguir asumiendo personalmente la 
responsabilidad para con la seguridad de Pablo. Habia en todo este asunto 
cosas a las que el no podia hacer frente. Si alguien tenia que enfrentar- 
se a ellas, que fuera el gobernador de la provincia. Por tanto, por la no- 
che, envio a Pablo, protegido por una guardia armada a Cesarea, donde 
el gobernador tenia su cuartel general. A la manana siguiente, cuando el 
grupo llego a Antipatris (Rosh ha’Ayin), los soldados de a pie regresaron, 
dejando a setenta soldados de caballeria ligeramente armados para que es- 
coltaran a Pablo durante los casi 50 kilometres que quedaban para llegar 
a Cesarea. Junto con Pablo, el tribuno enviaba una carta al gobernador 
en la que explicaba lo sucedido y describia su propio proceder desde una 
perspectiva que le dejaba en una buena posicion: decia haber rescatado a 
Pablo de manos de sus atacantes en el templo, “habiendo sabido que era 
ciudadano romano” (Hechos 23:27). 


53 La madre del joven y hermana de Pablo, vivia probablemente en Jerusalen, lo cual podria implicar 
que, aparte de Pablo, otros miembros de su familia se habrian trasladado de Tarso a Jerusalen 
durante la ninez del apostol (ver pagina 33 s). 
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El gobernador leyo la carta, le pregunto a Pablo de que provincia 
procedi'a, y le hizo custodiar en su cuartel general de Cesarea: el pretorio 
oficial que habia sido construido por Herodes como su palacio personal. 
El gobernador mismo seria quien de ahi en adelante se haria cargo de 
los procedimientos. 54 

Pablo tenia buenos motivos para pedir las oraciones de los cristianos 
romanos “para que sea librado de los rebeldes que estan en Judea” (Roma¬ 
nos 15:31). El apostol estaba a salvo, pero en circunstancias que supodrian 
la perdida de su libertad durante los siguientes cuatro anos por lo menos, 
asi como la necesidad de aplazar sus planes de visitar Roma. Y de este 
modo termino su ultima visita a Jerusalem 


54 Tacito nos da el nombre del gobernador ( Anales xii. 54; Historia v. 9): le llama Antonio Felix, 
lo cual implicaria que (al igual que su hermano Pallas) file emancipado por Antonia, la madre del 
futuro emperador Claudio. Sin embargo, los manuscritos de Josefo {Antiguedad.es de los judtos xx.137) 
registran su nombre gentil como Claudio, implicando que file Claudio mismo quien, tras haberle 
heredado de su madre, le emancipo. Su testimonio puede confirmarse por una inscripcion griega 
encontrada en Bir el Malik, Israel, en 1966, donde se menciona a un procurador con el praenomen 
y el nomen Tiberio Claudio (el cognomen lamentablemente no aparece). Vease M. Avi-Yonah, “The 
Epitaph of T. Mucius Clemens”, Israel Exploration Journal 16 (1966), pags. 258-264 ilustracion 28; 
F. F. Bruce, “The Full Name of the Procurator Felix”, Journal for the Study of the New Testament , 
numero 1 (1978), pags. 33-36. 




CAPITULO XXXI 
Cesareayla apelacion a Cesar 


1. Pablo y Felix 

La ciudad de Cesarea, donde Pablo iba a pasar los proximos dos 
anos de su vida, fue edificada por Herodes el Grande entre los anos 20 y 
9 aC. en el emplazamiento llamado anteriormente Torre de Estraton; su 
objetivo era convertirla en el principal puerto mediterraneo de su reino. 
Dada la ausencia de puertos naturales a lo largo de la costa sur de la Ba¬ 
hia de Haifa, mando construir en este lugar un elaborado puerto artificial, 
rodeado de un rompeolas semicircular, junto con varias otras instalaciones 
(que fueron excavadas en 1956 y los anos siguientes) como por ejemplo 
el templo de Augusto (en cuyo honor la ciudad recibio su nombre), un 
teatro magnificente y un hipodromo. 1 Fue desde el principio una ciudad 
predominantemente gentil, y por esta razon los gobernadores romanos de 
Judea desde el 6 dC. en adelante la consideraron un lugar mas agradable 
para su residencia habitual que Jerusalem El palacio de Herodes en Ce¬ 
sarea les servia de cuartel general (praetorium ). El nombre de uno de los 
anteriores gobernadores de Judea, Poncio Pilato, fue encontrado en una 
inscripcion latina en el teatro durante su excavacion en 1961. En ella, el 
titulo oficial de Pilato consta como “prefecto” [praefectus ), 2 Se cree que el 
titulo procurator se aplico al gobernador de Judea desde el 44 dC. en ade¬ 
lante (aunque Tacito llama ya procurador a Pilato). 3 


1 Josefo, BJ i. 408-415; Ant. 136-141. Ver L . I. Levine, Caesarea under Roman Rule (Leiden, 1975) 
y Roman Caesarea: An Archaeological-Topographical Study (Jerusalen, 1975); C. T. Fritsch (ed.), 
Studies in the History of Caesarea Maritima , i (Missoula, Montana, 1975). 

2 La inscripcion fue publicada primeramente por A. Frova, Istituto Lombardo di Science e Lettere: 
Rendiconti (Milan, 1961), pags. 419-434; cf. A. Degrassi, Atti della Accademia Nazionale dei Lincei: 
Rertdiconti (Roma, 1964), pags. 59-65; en ella se lee: [Dis Augustus Tiberieum [... Pojntius Pilatus 
[praefjectus ludajeaje [fecit d]e[dicauit]. 

3 Tacito, Anales xv. 44. 4. 
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El procurador que custodio a Pablo en Cesarea, Marco Antonio Fe¬ 
lix, no era el ti'pico gobernador provincial romano. Los prefectos o procu- 
radores de las provincias de tercer grado como Judea perteneci'an normal- 
mente al orden ecuestre (mientras que los proconsules de las provincias 
senatoriales y los legados de la provincias imperiales se escogi'an de entre 
la nobleza, es decir, del orden senatorial). Sin embargo, Felix era un liber- 
to ( libertus ), otrora esclavo de la casa de Antonia, hija de Marco Antonio 
y de Octavia, viuda de Druso (hermano de Tiberio) y madre del Empe- 
rador Claudio. Su hermano Pallas, que era tambien uno de los esclavos 
emancipados de Antonia, ascendio a una position de gran responsabilidad 
en di'as de Claudio, como jefe de contabilidad del tesoro publico ( praepo- 
situs a ralionibus ), algo asi como un Ministro de Economia y Hacienda. 
Bien podria haber sido su influencia lo que ayudo a Felix a conseguir su 
cargo de gobernador de Judea, 4 pero Felix tenia un considerable talen- 
to innato, que junto con sus cualidades personales le abrieron las puer- 
tas de las familias mas ilustres. Cada una de sus tres esposas pertenecia 
por nacimiento a la realeza. Una de ellas era nieta de Marco Antonio y 
Cleopatra, 5 y su tercera esposa, con quien acababa de casarse por el tiem- 
po en que su camino se cruzo con el de Pablo, era Drusila, hija menor de 
Herodes Agripa el Mayor y hermana de Agripa II y de Berenice. 

A partir de una declaration de Tacito, se ha deducido que antes de 
que se le propusiera para suceder a Ventidio Cumano como procurador 
de Judea en el 52 dC., Felix ocupaba un cargo administrative bajo la au- 
toridad de Cumano en Samaria (que era parte de la provincia de Judea). 6 
Durante este periodo parece haberse ganado la confianza de Jonatan, hijo 
de Ananus (Anas) un influyente ex-sumo sacerdote, que insistio en pedir el 
nombramiento de Felix como procurador de Judea cuando estuvo en Roma 
con una comision para presentar las quejas de los judios contra Cumano. 7 
Felix debe a Tacito su reputation de haber “ejercido el poder de un rey con 
la mentalidad de un esclavo”; 8 pero hay que tener en cuenta los prejuicios 
con que, sin duda, Tacito consideraria la exaltation de un hombre de orige- 
nes tan humildes. La toma de posesion de Felix como procurador de Judea 
coincidio con el surgimiento de un nuevo cuerpo de terroristas (llamados 
luchadores por la libertad); estos eran sicarios o asesinos, que se mezclaban 


4 Suetonio, Vida de Claudio, 28; Tacito, Anales xii. 53 f.; Historia v. 9. 

5 Suetonio, Vida de Claudio 28. 1; Tacito, Historia v. 9. 

6 Tacito , Anales xii. 54. 3 (“Judea estaba dividida: los samaritanos vinieron bajo Felix, y los galileos 
bajo Cumano”). 

7 Josefo, BJ ii. 243-247; Ant. xx. 131-137, 162. 

8 Tacito, Historia v. 9. 
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con las multitudes durante las celebraciones para apunalar a los “colabora- 
cionistas” judi'os y a otros con quienes no estaban de acuerdo. Una de sus 
primeras vfctimas fue el ex sumo sacerdote Jonatan. 9 La implacable con- 
tundencia con que Felix sofoco estos y otros movimientos de liberacion le 
granjearon muchas simpati'as en Roma, y aun cuando Pallas dejo de gozar 
del favor de la casa imperial en el 55 dC., poco despues de la subida al tro- 
no de Neron, 10 Felix siguio en su cargo de Judea durante cuatro anos mas. 

De modo que este era el hombre a quien Pablo fue enviado por el 
tribuno militar de Jerusalem y que, de aqui en adelante, iba a tener la res- 
ponsabilidad de investigar las acusaciones presentadas contra el. 

El Sanedrin presentaria ahora sus demandas contra Pablo. Cinco 
di'as despues de la llegada de Pablo a Cesarea, se presento una comision 
de esta institution para exponer su caso ante Felix; con ellos venia tam- 
bien un orador llamado Tertulo que plantearia el asunto en los terminos 
clasicos de la retorica forense. Lucas cita la introduction del discurso con 
bastante detalle; es un buen ejemplo de la captatio beniuolentiae que se 
usaba para dirigirse a tales funcionarios (Hechos 24:2 ss.): 

Como debido a ti gozamos de gran paz, y muchas cosas son bien go- 
bernadas en el pueblo por tu prudencia, oh excelentfsimo Felix, lo re- 
cibimos en todo tiempo y en todo lugar con toda gratitud. Pero por no 
molestarte mas largamente, te ruego que nos oigas brevemente confor- 
me a tu equidad. 

Luego, pasando de lo general a lo especi'fico, siguio la acusacion en el 
sentido de que Pablo era la misma peste: causante de discordias entre los 
judi'os por todo el imperio romano, cabecilla de la secta de los nazarenos, 11 
y que habia intentado profanar el templo. Se le habia detenido mientras 
cometia este ultimo delito, pero cuando las autoridades judi'as le habian 
arrestado de acuerdo con su jurisdiction especial en tales asuntos, el tribu¬ 
no militar lo quito de su manos haciendo un uso de la fuerza completa- 
mente injustificado. 12 


9 Josefo, BJ ii. 254-257; Anti. xx. 160-166,186-188. 

10 Tacito, Anales xiii 14.1. 

11 Se les llamaba de este modo, probablemente porque eran seguidores de Jesus Nazareno (Jesus de 
Nazaret), pero la palabra en cuestion —nosrim en hebreo— hubiera podido entenderse en el sentido 
de “observantes”. 

12 Esta referencia a Lisias en el discurso de Tertulo se incluye tan solo en el texto Occidental 
de Hechos 24:7 (preservado en TR; cf. AV), pero se pueden presentar buenas razones en apoyo 
de su autenticidad. 
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Es dudoso que el procurador de Judea tuviera competencia alguna 
para asumir este tipo de quejas cuyo objetivo era, probablemente, el de 
sembrar prejuicios contra Pablo. La acusacion en concreto de profanacion 
del templo era especialmente grave, pero el modo de presentarla tenia un 
serio defecto: no habi'a testigos que pudieran confirmarla. Pablo senalo 
este punto con rapidez cuando Felix le invito a replicar a las acusaciones 
de que era objeto (Hechos 24:10 y ss.): 

Porque se que desde hace muchos anos eres juez de esta nacion, con 
buen animo hare mi defensa. Como tu puedes cerciorarte, no hace mas 
de doce dfas que subf a adorar a Jerusalen; y no me hallaron dispu- 
tando con ninguno, ni amotinando a la multitud; ni en el templo, ni 
en las sinagogas ni en la ciudad; ni te pueden probar las cosas de que 
ahora me acusan. Pero esto te confieso, que segun el Camino que ellos 
llaman herejfa, asf sirvo al Dios de mis padres, creyendo todas las co¬ 
sas que en la ley y en los profetas estan escritas; teniendo esperanza en 
Dios, la cual ellos tambien abrigan, de que ha de haber resurreccion de 
los muertos, asf de justos como de injustos. Y por esto procuro tener 
siempre una conciencia sin ofensa ante Dios y ante los hombres. Pero 
pasados algunos anos, vine a hacer limosnas a mi nacion y presentar 
ofrendas. Estaba en ello, cuando unos judfos de Asia me hallaron pu- 
rificado en el templo, no con multitud ni con alboroto. Ellos debieran 
comparecer ante ti y acusarme, si contra mf tienen algo. O digan estos 
mismos si hallaron en mf alguna cosa mal hecha, cuando compared' 
ante el concilio, a no ser que estando entre ellos prorrumpf en alta voz: 
Acerca de la resurreccion de los muertos soy juzgado hoy por vosotros. 

Si Pablo llamo la atencion acerca de la ausencia de potenciales tes¬ 
tigos de cargo, el procurador considero que habi'a otro testigo material de 
los hechos, del que cabfa esperar un informe mas imparcial del que, pro¬ 
bablemente, presentarfan los acusadores o el acusado. Por tanto, tras ofr la 
acusacion del Sanedrin y su respuesta a Pablo, Felix aplazo la sesion, quiza 
con la formula latina Amplius: “Cuando descendiere el tribuno Lisias -les 
dijo—, acabare de conocer de vuestro asunto” 

La formulacion de Lucas sobre la defensa de Pablo contiene la uni- 
ca referenda al fondo de ayuda para Jerusalen del libro de los Hechos, 
y nos da algunas otras caracteristicas de interes. Aparte de la insistencia 
acerca de la falta de evidencias que demostraran que el hubiera violado 
la santidad del templo, el contenido del discurso bien podria tener una 
mayor importancia en vistas a la posterior aparicion de Pablo ante el tri¬ 
bunal supremo de Roma de la que habi'a tenido en esta comparecencia 
ante el procurador de Judea; y lo mismo puede decirse, de hecho, acerca 
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de los terminos mas generales de la acusacion de Tertulo. Esto plantea la 
cuestion tan debatida de la relacion entre el libro de los Hechos y el juicio 
de Pablo en Roma. Aunque no puede seguir manteniendose que Lucas 
escribiera este relato para ayudar a Pablo en su defensa, o incluso para 
que sirviera como documento del sumario, 13 si cabe la posibilidad de que 
algun material de este tipo fuera utilizado como fuente en la redaccion del 
libro de los Hechos. 

De haberse presentado o implicado acusaciones en el sentido de que 
Pablo habia estado perturbando el orden por las provincias, o de que ha- 
bia desviado, por intereses sectarios, un dinero que hubiera tenido que 
destinarse al mantenimiento del templo o para ayudar a la totalidad de los 
judios, y que estaba propagando una nueva secta que (a pesar del fallo de 
Galion) no tenia derecho alguno de invocar la proteccion que ofrecia la 
ley romana a la religion judia, estas hubieran tenido ciertamente su peso 
en una vista ante el emperador, a pesar de que estas cosas no estuvieran 
bajo la jurisdiccion de Felix. 

Cabe suponer que Felix celebro con posterioridad una vista a la que 
Claudio Lisias habria asistido para presentar sus evidencias, aunque no 
hay registro alguno de ello o no se ha preservado. Aun asi, nada de lo que 
Claudio Lisias pudiera haber dicho hubiera sido de ayuda en el caso con¬ 
tra Pablo, y si a Felix solo le hubiera importado lo estrictamente legal de 
la situation, podria haber puesto en libertad a Pablo en aquel mismo mo¬ 
menta. Sin embargo, el gobernador pospuso tal action con la esperanza - 
nos dice Lucas- de que quiza Pablo (o sus amigos) intentarian convencerle 
mediante el soborno para que hiciera lo que, de hecho, era su deber. El he- 
cho de que Pablo hubiera ido por aquel entonces a Jerusalen con “limosnas 
y ofrendas” podria haber hecho pensar a Felix que el apostol tenia acceso a 
alguna fuente de recursos de la que el mismo podria sacar algun partido. A 
pesar de que las leyes romanas contra el soborno eran muy estrictas, 14 no 


13 Para ver varios argumentos mas o menos en este sentido: M. Schneckenburger, Ueber den 
Zweck der Apostelgeschichte (Bern, 1841), junto con A. J. Mattill, Jr., “The Purpose of Acts: 
Schneckenburger reconsidered”, en Apostolic History and the Gospel, ed. W. W. Casque and R. P. 
Martin (Exeter, 1970), pags. 108-122; tambien M. V. Aberle, “Exegetische Studien: 2. Ueber den 
Zweck der Apostelgeschichte”, Theologische Quartalschrift 37 (1855), pags. 173 y ss.; D. Plooij, 
“The Work of St. Luke: A Historical Apology for Pauline Preaching before the Roman Court”, 
Expositor , series 8, 8 (1914), pags. 511-523; “Again; The Work of St. Luke”, ibid. 13 (1917), pags. 
108-124; J. I. Still, St. Paul on Trial (Londres, 1923); G. S. Duncan, St. Paul's Ephesian Ministry 
(Londres, 1929), p. 97. 

14 En una fecha tan temprana como el 122 aC., y antes de que se cumplieran doce anos de la 
adquisicion de la provincia de Asia, se promulgo la lex Acilia repetundarum contra la extorsion y 
la corrupcion por parte de los gobernadores provinciales, y se instituyo un tribunal permanente 
(quaestio ) para tratar tales delitos. 
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pudieron impedir que muchos gobernadores provinciales sucumbieran ante 
las oportunidades que les ofreci'a su cargo de enriquecerse con rapidez; Fe¬ 
lix no era de los que dejaban pasar oportunidades como esta, por modestas 
que fueran comparadas con las que disfrutaba en Roma su hermano Pa¬ 
llas. 15 Sus esperanzas de que Pablo o su amigos le ofrecieran dinero, sin 
embargo, no se vieron cumplidas, de modo que Pablo siguio encarcelado. 


2. Los amigos de Pablo 

Entretanto, cabe la pregunta, ^que les habia ocurrido a los cristia- 
nos gentiles que habian acompanado a Pablo a Jerusalem? Dos de ellos, 
Lucas y Aristarco, parecen haberse quedado en Judea; quiza fueron a Ce¬ 
sarea para poder estar cerca de Pablo y ayudarle en lo que pudieran. 16 Los 
demas se fueron, probablemente, a sus casas tan rapida y discretamente 
como pudieron: es bien posible que el giro que los acontecimientos to- 
maron en Jerusalen frustrara el cumplimiento de las esperanzas de Pablo 
en el sentido de que sus iglesias gentiles experimentaran mediante aquella 
ofrenda un nuevo vinculo de amor con sus hermanos judios. 

No hay forma de saber si los hermanos de Judea, por su parte, se 
sintieron mas estrechamente unidos a sus hermanos gentiles “por causa de 
la superabundante gracia de Dios en vosotros” expresada en su generoso 
regalo (2 Corintios 9:14). 

Ni tampoco hay forma alguna de saber si la iglesia de Jerusalen o 
sus lideres se esforzaron o no en ayudar a Pablo cuando vieron el aprie- 
to en que se encontraba por seguir su bienintencionado consejo. Proba¬ 
blemente se sintieron aliviados cuando oyeron que el apostol habia sido 
llevado a Cesarea. Esta ultima visita de Pablo a Jerusalen habia seguido 
el mismo patron que las anteriores: una vez mas habia suscitado pro- 
blemas. Realmente, lo mejor seria que Pablo no fuera mas a Jerusalen. 
Ahora que estaba en Cesarea bajo la custodia romana se encontraba 
probablemente fuera de cualquier peligro inmediato pero, en cualquier 
caso, ellos podian hacer poco por el. Ademas, el sumo sacerdote y el 
Sanedrin estaban empenados en personarse como acusacion particular 
contra el apostol, y seria poco sensato hacer cualquier cosa que pudiera 


15 Tan ricos eran Pallas y Narciso, otro de los libertos de Claudio (ver pagina 376), que un dia que 
Claudio se quejaba de que habia muy poco dinero en el fondo para gastos personales del monarca, 
se le aconsejo en broma que lo que tenia que hacer era entrar en sociedad con estos dos (Suetonio, 
Vida de Claudio 28: 3). 

16 Acompanaron a Pablo cuando zarpo desde Cesarea rumbo a Roma (Hechos 27:2). 
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atraer innecesariamente su atencion y hostilidad. Es facil atribuir un 
proceder impropio a la iglesia de Jerusalen y a sus li'deres, sin embargo 
deberia hacerse un esfuerzo para entender la situacion tan diflcil en que 
se encontraban. Si estaban todavi'a comprometidos con su comision de 
evangelizar a sus compatriotas judi'os (y no hay motivo alguno para su- 
poner que hubiera dejado de ser asi), cualquier asociacion publica con 
Pablo hubiera representado un enorme obstaculo para el cumplimiento 
de esta tarea. Es posible, de hecho, que esta asociacion fuera uno de los 
motivos de la ejecucion ilegal de Jacobo el Justo a peticion del sumo 
sacerdote Anano durante el interregno despues de la muerte del procu- 
rador Festo en el 62 dC. 17 


3. Dos anos en Cesarea 

Por lo que respecta a Pablo, son varios los estudiosos que opinan 
que durante este periodo y desde Cesarea escribio algunas -quiza incluso 
todas- de sus “epi'stolas de la cautividad”. 18 Hemos visto que algunos de 
ellos han postulado que fueron escritas desde Efeso; 19 pero mientras su 
encarcelamiento en Efeso no es mas que una suposicion (aunque razona- 
ble) a partir de datos un tanto ambiguos, el encarcelamiento de Pablo en 
Cesarea esta fuera de toda duda. En Filipenses 1:13 dice que se habi'a he¬ 
cho notorio por todo el pretorio que su encarcelamiento era por la causa 
de Cristo. No hay duda de que fue puesto bajo custodia en el pretorio de 
Cesarea, y bien pudiera ser este el mismo pretorio que menciona el apos- 
tol al escribir a los Filipenses; sin embargo, pretorio es una palabra con 
varios significados: aparte de su uso para designar a la guardia pretoriana 
de Roma, el termino haci'a tambien referenda al cuartel general del oficial 
que mandaba un campamento militar, o al cuartel general de un gober- 
nador provincial (como el legado de Siria o el procurador de Judea) que 
tem'an tropas bajo su mando. No parece haberse usado en relacion con el 


17 Josefo, Antiguedad.es de los judtos xx. 200. 

18 18. Cf. E. Lohmeyer, Die Briefe an die Philipper, an die Kolosser und an Philemon (Gottingen, 13 
1964), pags. 3-4, 14-15, 41; L. Johnson, “The Pauline Letters from Caesarea”, Expository Times 68 
(1956-57), pags. 24—26; J. J. Gunther ; Paul: Messenger and Exile (Valley Forge, 1972), pags. 91y ss.; 
J. A. T. Robinson, Redating the New Testament (Londres, 1976), pags. 57 y ss. W. G. Kiimmel opina 
que Cesarea es mas probable que Roma como marco de las epistolas del grupo de Colosenses, sin 
embargo en el caso de Filipenses la evidencia esta mas repartida ( Introduction to the New Testament , 
E.T. [Londres, 1966], pags. 235, 245); B. Reicke esta mas a favor de que el grupo de Colosenses 
procediera de Cesarea, pero no asi el de Filipenses (“Caesarea, Rome and the Captivity Epistles”, en 
Apostolic History and the Gospel , ed. W. W. Casque and R. P. Martin, pags. 277-286). 

19 Vease pagina 351. 
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cuartel general proconsular de las provincias que, como Asia, no teni'an un 
ejercito establecido de manera permanente. 20 

Por lo que respecta al otro grupo de epi'stolas de la cautividad -Fi¬ 
lemon, Colosenses y Efesios-, hemos de dar consideration a la peticion 
de Pablo a Filemon en el sentido de que le preparara habitation puesto 
que esperaba ser liberado y poder visitarle: 21 ^Es probable que pensara en 
regresar a Asia proconsular en el caso de ser puesto en libertad de su pri- 
sion de Cesarea? Esto seria concebible si su idea era dirigirse a Roma por 
tierra, optando asi por el recorrido mas largo en lugar de la ruta por mar 
que era mas directa; sin embargo, esto no es muy probable. Con anterio- 
ridad se ha hecho referenda a la “innecesaria suposicion” de que fuera en 
Efeso donde Aristarco fue su companero de prisiones, como le llama en 
Colosenses 4:10. 22 Puesto que, segun parece, estuvo con Pablo en Cesarea, 
^podria haber sido alii donde compartio su encarcelamiento con el? Es 
posible; pero el fue tambien con Pablo a Roma, y podria igualmente haber 
sido en esta ciudad donde compartiera su encarcelamiento con el apostol. 

Todo lo que Lucas nos dice acerca del tedioso periodo que Pablo fue 
custodiado en Cesarea es que, de tiempo en tiempo, Felix le llamaba a su 
presencia para hablar con el. Puesto que, aunque parezca extrano, Felix 
estaba, segun Lucas, “bien informado de este Camino” (Hechos 24:22). 
Nada de cuanto se sabe acerca de Felix prepara al lector para tal decla¬ 
ration; seguramente, su buena information acerca del cristianismo deba 
relacionarse con su matrimonio con la hija menor de Herodes Agripa. De 
hecho, el texto Occidental dice muy explicitamente que fue la esposa de 
Felix “la que pidio ver a Pablo para oi'rle hablar; por ello, deseando satisfa- 
cerla emplazo a Pablo”. 

En este tiempo Drusila no tenia aun veinte anos. Cuando era una 
nina habia sido desposada con el principe heredero de Comagene pero 
el matrimonio no llego a celebrarse porque el no quiso abrazar el judais- 
mo. Despues de esto, su hermano, el joven Agripa, la dio en matrimonio 
a Azizo, rey de Emesa (Homs) en Siria, quien si estuvo dispuesto a ha- 
cer el necesario sacrificio. Sin embargo, cuando solamente tenia dieciseis 


20 Las referencias a un praetorianus en tres inscripciones latinas encontradas en una carretera cerca 
de Efeso (CIL iii. 6085, 7135, 7136) no implican necesariamente que hubiera un pretorio en Efeso: 
tal praetorianus era un ex miembro de la guardia pretoriana que estaba desempenando en aquel 
entonces tareas policiales como stationarius en aquella via. 

21 Filemon 22. 

22 Vease paginas 358 y 362. 
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anos, Felix -con ayuda, nos dice Josefo, de un mago chipriota llamado 
Atomos- la convencio para que abandonara a su marido y se convirtiera 
en su tercera esposa. (Que este se hiciera judi'o para poder casarse con ella 
ni siquiera se planted). 23 Drusila dio un hijo a Felix que se llamo Agripa, y 
que murid en la erupcion del Vesubio en el 79 dC. 24 

Emplazado de este modo para tomar parte en un debate religioso con 
tan insolita pareja, Pablo no solo hizo una exposicion de la fe cristiana y su 
relacion con el judaismo, sino que subrayo tambien las implicaciones eticas 
de su mensaje: la justicia, el dominio propio y el juicio venidero. Cuando 
Felix considero que la conversacion estaba tomando un cariz demasiado 
personal para su tranquilidad de conciencia, despidio a Pablo por el mo¬ 
menta, pero le llamo de nuevo en repetidas ocasiones, quiza para distraerse 
un poco del aburrimiento de la vida oficial. Cabe suponer que la ciudad de 
Cesarea no ofreci'a gran cosa en lo que a diversiones se refiere, pero la en- 
conada disputa interna entre sus residentes judi'os y gentiles causo a Felix 
muchos dolores de cabeza, y acabo finalmente causando su retirada. 

Aunque Cesarea tenia la constitucion de una ciudad gentil, sus resi¬ 
dentes judios creian tener el derecho de isopoliteia -iguales derechos civiles 
que sus vecinos gentiles- porque el verdadero fiindador de la ciudad era 
judi'o. La disputa acerca de tales derechos condujo a los enfrentamientos 
entre las dos comunidades, y cuando las tropas de Felix sofocaron los al- 
tercados, lo hicieron de un modo que, en opinion de los judios, favorecia la 
causa gentil. Esto exacerbo los animos, y Felix envio a los lideres de ambas 
comunidades a Roma para presentar su protesta ante el emperador. El re- 
sultado final fue que la reclamacion de la isopoliteia por parte de los judios 
fue desestimada 25 -un agravio que se convirtio en uno de los factores que 
incidieron en el levantamiento de los judios contra Roma en el 66 dC.-, 
sin embargo, al comenzar la investigation, Felix fue requerido en Roma 
y relevado de su cargo de procurador. Esta fue la unica consecuencia que 
Felix hubo de soportar ya que su hermano Pallas seguia ejerciendo gran 
influencia a pesar de haber sido destituido de sus cargos civiles cuatro anos 


23 Josefo, Antigiiedades de los judios. 354-355; xx. 139-143. Se dice que Felix, haciendo un juego de 
palabras con su propio nombre, le prometio toda “felicidad” si se casaba con el; lo que no se sabe es 
si file capaz de cumplir su promesa. 

24 Josefo, Antigiiedades de los judios. 143-144. 

25 Esto parece mas probable que la explicacion de Josefo ( Antigiiedades de los judios xx. 183-184) en 
el sentido de que Neron anulo a los judios de Cesarea la isopoliteia que ya posefan. Cf. E. Schurer, 
The History of the Jewish People in the Age of Jesus Christ , new E.T., i (Edimburgo, 1973), pags. 465 y 
ss.; M. Stern, “The Province of Judaea”, en The Jewish People in the First Century , i. ed. S. Safrai and 
M. Stern (Assen, 1974), pags. 367-368. 
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antes; Pallas conservaba una considerable medida de poder personal por 
su gran riqueza y sus contactos con personajes influyentes. 26 

Por aquel tiempo, Felix se habia granjeado la desaprobacion de los 
judios de su provincia por una serie de razones, siendo una de las ultimas 
lo que se habia interpretado como un proceder desfavorable a los judios 
de Cesarea. El gobernador no podia hacer gran cosa para restablecer el 
equilibrio, pero al menos no iba a molestar al Sanedrin sin ninguna ne- 
cesidad poniendo a Pablo en libertad. “Si a este sueltas, no eres amigo de 
Cesar” fue un argumento utilizado con exito por los judios contra uno de 
sus predecesores; 27 de modo que, “queriendo Felix congraciarse con los ju¬ 
dios, dejo preso a Pablo” (Hechos 24:27). 


4. Un nuevo procurador 

Felix fue sucedido en su cargo de procurador por Porcio Festo, 28 que 
junto con su nuevo puesto heredo la responsabilidad de tomar una deci¬ 
sion acerca de Pablo. Este era, probablemente, muy inexperto en asuntos 
judaicos y, a diferencia de Felix, no tenia una esposa judia mediante la que 
poder estar “bien informado acerca de este Camino”. La inexperiencia del 
nuevo gobernador podria haber sido facilmente utilizada contra Pablo, es- 
pecialmente si al comenzar el ejercicio de su cargo se interesaba en estable- 
cer buenas relaciones con el sumo sacerdote y el Sanedrin. Esto fue preci- 
samente lo que hizo Festo. Al poco de su llegada a Judea subio a Jerusalem 
para presentar sus saludos a las autoridades, y tras el protocolario intercam- 
bio de saludos estos plantearon la cuestion de Pablo (que sin duda estaba 
entre las otras cuestiones que Felix habia dejado sin resolver). Festo estuvo 
de acuerdo en reabrir el caso, de modo que una comision del Sanedrin fue 
a Cesarea para reformular sus acusaciones contra Pablo. Al igual que hiciera 
ante Felix, tambien ahora ante Festo, Pablo respondio con negativas direc- 
tas a cada una de sus acusaciones. Su situacion era incierta. Si el goberna¬ 
dor descubria que habia sido acusado de haber cometido sacrilegio, podria 


26 Cuando fue destituido de sus cargos conservaba aun influencia suficiente como para disponer 
que ni su conducta pasada ni tampoco sus cuentas personales pudieran ser inspeccionadas (Tacito, 
Anales xiii 14. 2). El hecho de que Drusila fuera la hermana menor de Agripa, que era persona grata 
en la corte imperial, pudo tambien haber jugado en favor de Felix. 

27 Fue la advertencia de los sumos sacerdotes a Pilato durante el juicio de Jesus (Juan 19:12). 

28 Puede que la llegada de Festo a su cargo de procurador fuera la ocasion de una nueva acunacion 
provincial de moneda en el 59 dC., que seria la ultima hasta el 66 dC. (vease F. W. Madden, History 
of Jewish Coinage [Londres, 1864], p. 153; A. Reifenberg, Ancient Jewish Coins [Jerusalen, 1947J, p. 
27). La fecha de la destitucion de Felix y la llegada al cargo de Festo se discute en E. Schurer, HJP i 
(1973), p. 465, n. 42. 
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haberle entregado de inmediato a la jurisdiccion del Sanedrin. El imperium 
del gobernador era tal que este no estaba necesariamente limitado por las 
conclusiones de su predecesor, aun si tales conclusiones hubieran quedado 
oficialmente registradas. Sin embargo, a los acusadores de Pablo probable- 
mente se les fue la mano al acusarle ademas (como hicieran con anteriori- 
dad ante Felix) de delitos contra la paz imperial; esto era algo que pertene- 
ci'a a la jurisdiccion romana y no a la suya. 

No obstante, en su deseo de congraciarse con los b'deres judi'os, Festo 
propuso trasladar las investigaciones a Jerusalen, donde se habia cometido 
el presunto sacrilegio; el mismo seguiria haciendose cargo del asunto. Sin 
duda esto seria para el una propuesta muy razonable, pero a Pablo no se 
lo parecio en absoluto. Si Festo comenzaba haciendo esta concesion al Sa¬ 
nedrin, bien podia seguir en este camino y hacer otras que irian situando 
a Pablo en una posicion cada vez mas peligrosa. Festo podia llegar incluso 
a tratar al Sanedrin como su consilium , su cuerpo asesor ad hoc, tal como 
su imperium le daba derecho a hacer. 29 Quedaba una via abierta para que 
Pablo, como ciudadano romano que era, pudiera evitar este peligro, aun- 
que tal via conllevara sus propios riesgos. No era, aseguro a Festo, que el 
deseara eludir la ley de Roma o escapar a la debida retribucion de algo 
que hubiera hecho. Si de verdad era culpable de un delito merecedor de 
la pena de muerte, como sostenian sus acusadores, el estaba dispuesto a 
sufrir el castigo capital. Pero si en sus acusaciones no habia fundamento, 
no debia entonces ser dejado en sus manos: que decidiera la justicia roma¬ 
na. Puesto que Festo era el representante de Cesar, el tribunal ante el que 
estaba Pablo era el de Cesar, pero puesto que el apostol no tenia suficiente 
confianza en el tribunal provincial, apelo al tribunal supremo: “A Cesar 
apelo”, declaro (Hechos 25:11). 


5. La apelacion a Cesar 

El derecho de los ciudadanos a apelar ( prouocatio ) al emperador, pare- 
ce haberse desarrollado a partir de un derecho anterior de apelar al pueblo 
romano soberano en tiempos de la republica. Segun Dion Casio, 30 en el ano 
30 aC., a Octavio se le dio el derecho de juzgar caso de que se apelase a el 


29 Cf. A. N. Sherwin-White, Roman Society and Roman Law in the New Testament (Oxford, 1963), p. 67. 

30 Historia li. 19. Siete anos mas tarde recibio ademas tribunicia potestas para toda la vida que le 
autorizaba en caso de appellatio a vetar la accion de cualquier otro magistrado de la ciudad de Roma 
y de un radio de unos dos kilometros a contar desde sus murallas. Pero esto es irrelevante para el 
asunto que nos ocupa ahora. 
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(i ekkleton dikazein, donde A. H. M. Jones reconocio el equivalente grie- 
go de ex prouocatione cognoscere ). 31 Fue en este periodo cuando tambien 
se promulgo la lex Jiriia de ui publica (mencionada anteriormente). 32 Esta 
ley prohibia a cualquier magistrado investido con imperium o potestas, dar 
muerte, azotar, encadenar o torturar a un ciudadano romano, o incluso 
sentenciarle aduersus pronocationem (“ante una apelacion”) o impedir que 
se trasladase a Roma para presentar su apelacion dentro de un plazo es- 
tablecido. 33 El profesor Jones concluyo que, desde la fecha de esta pro- 
mulgacion, un ciudadano romano estaba protegido, dentro del imperio, 
contra los castigos autoritarios sumarios ( coercitio ), sin perjuicio de que el 
magistrado provincial pudiera tratar aquellos casos que implicaran un in- 
cumplimiento flagrante de las leyes establecidas (lo cual, ciertamente, no 
se aplicaba al caso de Pablo). 34 Es evidente que a comienzos del siglo se- 
gundo dC. se convirtio en practica habitual que los ciudadanos romanos 
de las provincias acusados de delitos extra ordinem (no contemplados en 
los codigos estandar de procedimientos), fueran enviados a Roma casi au- 
tomaticamente, sin tener que pasar por los formulismos de la apelacion 
a Cesar. 3S Sin embargo, segun parece, con el constante crecimiento del 
numero de ciudadanos por todo el imperio durante el siglo segundo, los 
privilegios de la ciudadam'a sufrieron un progresivo deterioro. 36 Esta ten- 
dencia llego a su punto culminante en el 212 dC. cuando se extendieron 
los derechos de ciudadam'a a todos los nacidos libres en las provincias du¬ 
rante el mandato de Caracalla. En esto, como tambien en otras cuestio- 
nes, cuando pensamos en terminos historicos y no teologicos, el cuadro 
que se nos da en el libro de los Hechos concuerda sorprendentemente con 
la fecha del libro; el caso de la apelacion de Pablo encaja perfectamente 
con lo que sabemos acerca de las condiciones a finales de la decada de los 
cincuenta del siglo primero, y el registro que Lucas nos da de ello es dig- 
no de ser considerado como una contribution sustancial a la evidencia de 
que disponemos. 


31 Studies in Roman Government and Law (Oxford, 1960), p. 96. 

32 Vease pagina 44. 

33 Digest xlviii. 6, 7; Paulus, Sententiae v. 26. 1. 

34 Studies in Roman Government and Law , p. 59. 

35 El ejemplo mas conocido lo encontramos en la carta de Plinio el Joven a Trajano acerca de los 
cristianos de su provincia de Bitinia (112 dC.); en ella hace referenda a algunos a quienes, por ser 
ciudadanos romanos, el los tiene anotados para que su caso sea visto en la capital ( Eptstolas x. 96. 4). 

36 En el ano 177 dC., los ciudadanos romanos que habia entre los cristianos que fiieron detenidos en 
el valle del Rodano no fiieron enviados a Roma para ser juzgados: se les encarcelo hasta que Marco 
Aurelio dicto una resolucion, y aun tras su decision de que fueran decapitados (en lugar de darles 
muerte mediante la tortura como a los demas), uno de ellos, Atalo, fue echado a las bestias salvajes al 
insistir en ello la turba. (Eusebio, Historia Eclesiastica. v. 1. 44, 50). Vease pagina 347, n. 32. 
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Para Festo, la apelacion de Pablo a Cesar represents un cierto alivio: 
ahora el ya no tenia la responsabilidad de juzgar un caso del que era cons- 
ciente que no sabia gran cosa. Sin embargo, le quedaba una responsabili¬ 
dad: junto con el acusado, tenia que mandar a Roma un escrito explicativo 
(litterae dimissoriae ) esbozando la naturaleza del caso y su historia hasta 
la fecha. Para la redaction de este escrito estaba contento de poder con- 
tar con la oportuna ayuda de quien era considerado un experto en asun- 
tos religiosos judios. No mucho tiempo despues de la apelacion de Pablo, 
Agripa y su hermana Berenice fueron a Cesarea a presentar sus respetos al 
nuevo procurador. 

En el ano 44 dC. y tras la muerte de su padre, Herodes Agripa I, 
Agripa el menor, que tenia en aquel entonces diecisiete anos, fue conside¬ 
rado por Claudio y sus consejeros excesivamente inmaduro para ser nom- 
brado rey de los judios en su lugar; sin embargo, si se le dio un distrito 
mas facil de manejar para que lo gobernara con el titulo de rey; en aquel 
tiempo su reino comprendia las antiguas tetrarquias de Felipe y Lisanias, 
al este y al norte del Lago de Galilea, junto con las ciudades de Tiberias y 
Tarichaeae al oeste del lago, asi como tambien Julias y Perea con sus pue¬ 
blos adyacentes. Su capital era Cesarea de Filipos (hoy Banias) ciudad a la 
que Agripa dio el nombre de Neronias para agradar al emperador Neron. 
Ademas de su dignidad real, Agripa disfruto desde el ano 48 al 66 dC. del 
privilegio de nombrar (y destituir) a los sumos sacerdotes de Israel. 37 

Tras el habitual intercambio de cumplidos, Festo hizo conocer a 
Agripa su problema. Las acusaciones contra Pablo, dijo, parecian girar en 
torno a “un cierto Jesus, ya muerto, el que Pablo afirmaba estar vivo” (He- 
chos 25:19). Agripa evidencio interes en el caso de inmediato, y expreso 
su deseo de conocer a Pablo. Sin demora, Festo concerto una entrevista y 
al dia siguiente Pablo fue traido ante el propio Festo, Agripa, Berenice y 
otras personalidades. 

El discurso que pronuncio Pablo, segun lo registra Lucas, en res- 
puesta a la invitation de Agripa para que expusiera su caso, esta cuida- 
dosamente adaptado a aquellas circunstancias de igual modo que lo esta 
tambien su discurso a la agitada multitud en el atrio del templo a aque- 
11a situation. De hecho, Lucas aprovecha la ocasion de este discurso para 
presentar la apologia pro vita sua de Pablo. Es sin duda realista cuando 
presenta a un Pablo incapaz de mantener una completa objetividad en 


37 Josefo, BJ ii. 220, 223, 247, 252; Ant. xv. 407; xviii. 132, 194, 354; xix. 360, 362; xx. 9-12, 104, 
138,159; Vida 38. 
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sus manifestaciones. A medida que Pablo va entrando en calor con el ar- 
gumento de que con el Evangelio al que esta dedicado no esta “diciendo 
nada fuera de las cosas que los profetas y Moises dijeron que habi'an de 
suceder” (Hechos 26:22), invita a Agripa a reconocer la logica de su ar- 
gumento; Agripa se rio de tal invitation con un comentario en el sentido 
de que no iba a ser tan facil para Pablo conseguir que el se hiciera cris- 
tiano. Sin embargo, Agripa estuvo de acuerdo con Festo en que no habia 
razones de peso para condenarlo por ninguna de las serias acusaciones 
presentadas en su contra. En verdad, dijo el rey, Pablo podia haber sido 
absuelto en el acto si no hubiera apelado a Cesar, pero si a estas alturas 
Festo resolvia dictaminar en el caso y dejarlo en libertad, hubiera incurri- 
do en un error politico o, mas aun, en ultra vires. Sin embargo, probable- 
mente, el rey Agripa colaboro con Festo en la redaction del documento 
litterae dimissoriae. 

Pablo no apelo a Cesar mientras Felix era gobernador, probablemente 
porque este ultimo habia decidido tacitamente que el apostol era inocen- 
te y simplemente estaba postergando su absolution formal y su liberation. 
Algun dia (pensaba probablemente Pablo) la dilation de Felix llegaria a su 
fin, y entonces seria puesto en libertad y podria dar cumplimiento al plan 
largamente acariciado de viajar a Roma y a occidente. Pero con la partida de 
Felix y su reemplazo por Festo, comenzaba a gestarse para Pablo una situa¬ 
tion nueva y peligrosa; de ahi su decision de apelar a Cesar. 

A partir de lo que sabemos de Pablo podemos concluir que el moti- 
vo principal de esta apelacion a Cesar no fue su seguridad personal, sino 
la causa del Evangelio. Siete u ocho anos antes habia experimentado la 
benevola neutralidad de la ley romana en la tacita decision de Galion, 
proconsul de Acaya, en el sentido de que no habia nada ilegal en su predi¬ 
cation. 38 Con toda razon podia esperar un pronunciamiento igualmente 
favorable de parte de la corte suprema en Roma. Y no solo esto: aun un 
hombre de menor inteligencia que Pablo comprenderia que las conside- 
raciones que impulsaron a Galion no prevalecerian por mucho tiempo 
mas. Galion habia declarado, en efecto, que lo que Pablo predicaba era 
un tipo distinto de judaismo y, por lo tanto, no estaba proscrito por las 
leyes romanas. Pero, gracias en gran medida a las actividades de Pablo 
mismo, muy pronto seria imposible considerar el cristianismo meramen- 
te como un tipo diferente de judaismo, ya que en ese momento era ma- 
nifiestamente mas gentil que judaico. Ser atendido favorablemente por 
el emperador en Roma podria dar como resultado el reconocimiento del 


38 Hechos 18:12 ss.; ver pagina 286 y ss. 
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cristianismo, si no como el verdadero cumplimiento de la religion ances¬ 
tral de Israel (que es lo que Pablo estaba convencido que era), por lo me- 
nos como una asociacion permitida (collegium licitum) por derecho pro- 
pio. 39 Mas aun, si Cesar en persona escuchaba la defensa de Pablo, ^quien 
sabe cual podia ser el resultado? 40 Agripa el menor habia rehusado muy 
cortesmente admitir la logica del argumento de Pablo, pero los gentiles se 
habian mostrado en general mas favorables al Evangelio que los judios, y 
un emperador romano quiza pudiera ser ganado mas facilmente que un 
rey-titere judio. Seria inoportuno pretender poner limites a las grandes es- 
peranzas de Pablo en este sentido, por mas impracticables que pudieran 
parecernos a nosotros que las miramos retrospectivamente. 

Pero el hecho de que Pablo hubiera apelado a Cesar no significaba 
necesariamente que este se ocuparia del caso personalmente. Segun Taci- 
to, Neron anuncio al comienzo de su principado que no juzgaria ninguna 
causa in propria persona , como habia hecho su predecesor Claudio; y, en 
efecto, durante sus primeros ocho anos, generalmente las delego en otros. 41 
A. N. Sherwin-White tiene mucha razon al decir: “Si Pablo fue sometido 
a juicio en algun momento posterior al periodo de dos anos mencionado 
en Hechos 28:30, es probable que su causa haya sido oida por otra persona 
y no por el emperador”. 42 Esta “otra persona” puede haber sido el prefec- 
to de la guardia pretoriana, “representando al emperador en su facultad de 
administrar justicia, juntamente con los asesores y altos funcionarios de la 
corte”. 43 Pero este es un asunto del que carecemos de informacion. 


39 O, al menos como una serie de colegia licita local. La frase religio licit a, utilizada con frecuencia, 
no parece haber formado parte de la terminologia tecnica de la ley romana; Fue utilizada por 
Tertuliano ( Apologia 2.1) para describir el status del judaismo en el imperio romano. Acerca de 
collegia licita como termino aprobado ( Digest xlvii. 42) vease E. Schiirer HJP II. ii, p. 260; S. Safrai 
and M. Stern (ed.), The Jewish People in the First Century , i, p. 460. Acerca de los intentos de los 
apologistas de conseguir este reconocimiento para el cristianismo, vease S. L. Guterman, Religious 
Toleration and Persecution in Ancient Rome (Londres, 1951), p. 12. 

40 ,:Esta esta consideracion en el trasfondo de la peticion del apostol a los efesios en el sentido de 
que oren para que “al abrir mi boca me sea dada palabra para dar a conocer con denuedo el misterio 
del evangelio” (Efesios 6:19-20)? 

41 Tacito, Anales xiii 4. 2. Cuando en el ano 62 dC. Neron juzgo personalmente el caso de Fabricio 
Veiento, esto signified evidentemente un cambio en su forma habitual de proceder (Tacito, Anales 
xiv. 50. 2). 

42 Roman Society and Roman Law in the New Testament , p. 112. 

43 W. M.Ramsay, St. Paul the Traveller and the Roman Citizen (Londres, 14 1920), p. 357. A la 
muerte de Afranius Burrus en el 62 dC., este fue sucedido por Ofonius Tigellinus y Faenius Rufus 
como co-prefectos durante los tres anos siguientes, siendo Tigellinus el que tenia mas poder de los 
dos. Si la apelacion de Pablo fue vista por uno de los prefectos de la guardia pretoriana, habria 
habido una gran diferencia dependiendo de quien de los dos se hubiera ocupado de su caso: el 
relativamente honesto Burrus o el infame Tigellinus. 




CAPITULO XXXII 
“Y asi llegamos a Roma” 


1. Embarque a Italia 

Puesto que Pablo estaba arrestado, tuvo que ser enviado a Roma 
bajo custodia. En su momento fue entregado (junto con otros prisioneros) 
a la autoridad de un centurion de la cohorte “Augusta” 1 “llamado Julio” 
(Hechos 27:1). El centurion tenia algunos soldados bajo sus ordenes para 
ayudarle en el desempeno de sus responsabilidades. 

Theodor Mommsen, secundado por W. M. Ramsay, coligio a par- 
tir de estas palabras que Julio era miembro del cuerpo de los frumenta- 
rii: un grupo de centuriones que Servian como oficiales de enlace entre 
Roma y los ejercitos de las provincias imperiales. Puede que sus responsa¬ 
bilidades incluyeran el acompanamiento a Roma de los prisioneros de las 
provincias 2 . Sin embargo, no existen pruebas de que los frumentarii actua- 
sen como oficiales de enlace o como policia imperial antes del reinado de 
Adriano (117-138); 3 su obligation inicial, como implica su nombre, era la 
organization del transporte de cereales (frumentum) a Roma. 

El transporte del grano desde Egipto, principal productor del im- 
perio, era un asunto de la maxima importancia: la flota dedicada a este 
menester habia sido organizada para el servicio del Estado Romano “en 
un periodo tan temprano como el ptolemaico”. 4 Fue, efectivamente, en un 
barco que hacia este servicio en el que Pablo llevo a cabo la mayor parte 


1 “Augusta” era un tftulo de honor que frecuentemente se otorgaba a las tropas auxiliares ( HJP , new 
E.T., i [Edimburgo, 1973], p. 364s.). 

2 T. Mommsen, Gesammelte Schriften , vi = Historische Schriften, Hi (Berlin, 1910), pags. 546 ss.; 
W.M. Ramsay, St. Paul the Traveller and the Roman Citizen (Londres, 1920), pags. 315, 348. 

3 Vease A. N. Sherwin-White, Roman Society and Roman Law in the New Testament (Oxford, 
1963), p. 109. 

4 M. Rostovtzeff, The Social and Economic History of the Roman Empire (Oxford, 1926), p. 595. 
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de su trayecto a Roma. La nave en que embarcaron Pablo y los demas 
en Cesarea iba en sentido contrario al que el apostol y sus companeros 
habi'an tornado cuando se embarcaron rumbo a Palestina dos anos atras. 
En primer lugar se dirigieron hacia la costa sur occidental de Asia Menor, 
pero tuvieron que navegar hacia el este y norte de Chipre, a sotavento de 
la isla, puesto que los vientos prevalecientes veni'an del oeste y del noroes- 
te. El barco hizo una escala en Mira, un puerto situado algunos kilome¬ 
tres al este de Patara. Habria despues de poner rumbo al norte, bordean- 
do la costa de Asia Menor hasta llegar a Adramitio, frente a la isla de 
Lesbos, que era el puerto de donde habia zarpado la nave. En Mira, sin 
embargo, el centurion hizo trasladar el cargamento a un barco de la flota 
alejandrina, con destino a Italia y con un considerable numero de pasaje- 
ros a bordo 5 . Con viento regular del oeste, la mejor ruta desde Alejandria 
a Italia pasaba por Mira que, de hecho, era uno de los puertos principales 
para la flota que transportaba el cereal. Los acontecimientos demuestran 
que el centurion tenia una autoridad considerable a bordo del barco; bien 
podria haber sido un frumentarius en el primer sentido que hemos dado 
anteriormente a esta palabra. 

La descripcion del viaje a Italia es una obra maestra de la narra- 
cion. Martin Dibelius, poniendo una atencion especial a los aspectos 
literarios y narrativos, senalo los defectos “de la antigua escuela critica 
que solamente se fija en los acontecimientos y no en el relato.” 6 Igual de 
incompleta y deficiente seria una aproximacion que solamente tuviese 
en cuenta el relato y no los acontecimientos. Es verdad que el estudiante 
de los clasicos en seguida hallara en la narrativa una forma literaria bien 
establecida que recuerda a la de la Odisea de Homero y el estudiante del 
Antiguo Testamento encontrara algunos rasgos comunes con el viaje de 
Jonas por el Mediterraneo. 7 Pero hay que prestar tambien atencion al 
contenido detallado del relato que -con todo derecho- ha sido descrito 


5 Doscientos setenta y seis (entre pasajeros y tripulacion) segun la mayoria de los manuscritos de 
Hechos 27:37; “alrededor de setenta y seis,” segun el Codice B y la version Sahfdica. La cifra mas 
elevada es la mas probable por razones textuales; Josefo embarco a Roma en el 64 dC. en un barco 
que tenia seiscientas personas a bordo (Vida, 13ss.). 

6 M. Dibelius, Studies in the Acts of the Apostles, E.T. (Londres, 1956), p. 107. Para ver una critica 
con una evaluacion mucho mas radical que la de Dibelius vease R. P. Hanso, “The Journey of Paul 
and the Journey of Nimias; An Experiment in Comparative Historiography,” Studia Evangelica iv = 
Texte und Untersuchungen 102 (Berlin, 1968), pags. 315-318. 

7 Hay un eco homerico notable en el lenguaje cuando en Hechos 27: 41 el barco encalla, incluido el 
uso del termino clasico pero obsoletoen aquel tiempo naus. El episodio de Hechos 27: 18 cuando se 
aligera a la nave de su peso se narra en un lenguaje que recuerda la version de los LXX de Jonas 1: 
5; el relato contiene otros varios recuerdos literarios. 
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como “uno de los documentos mas instructivos para el conocimiento de 
la navegacion antigua.” 8 

En este viaje, Pablo fue acompanado por sus amigos Lucas y Aris- 
tarco. La participation personal de Lucas nos facilita un relato en primera 
personal del plural. Tal vez era el medico de a bordo. Puede que Aristarco 
llegara a bordo como siervo de Pablo, o incluso como prisionero bajo cus- 
todia. No lo sabemos. 

La facilidad de Pablo para hacer amigos se puso en seguida de relie¬ 
ve; hasta tal punto se gano la confianza del centurion que cuando el barco 
amarro en Sidon se le concedio permiso bajo palabra para salir y visitar a 
sus amigos. El relato de Lucas no es solo instructivo respecto a la navega¬ 
cion antigua; es tambien de gran valor por su description de la persona- 
lidad de Pablo bajo circunstancias dificiles y que permiten, por tanto, la 
manifestation de las autenticas cualidades de una persona. 


2. La tempestad 

A partir de Mira, la navegacion se torno lenta y dificultosa, porque 
soplaba un fuerte viento del noroeste. El barco no hizo escala en Gnido 
(promontorio cario de Triopio), donde llegaron unos di'as despues de salir 
de Mira, sino que siguio hacia el este de Creta (Cabo Salmon) y navego 
a sotavento de aquella isla (bordeando su costa sur). El primer puerto se- 
guro despues de Cabo Salmon era Buenos Puertos [Kaloi Lime?ies), donde 
amarraron y esperaron un cambio del viento. Tres kilometros mas al oeste 
esta el cabo de Matala, donde la costa sur de Creta gira de repente hacia 
el norte dejando de ofrecer protection contra los vientos del noroeste. 9 

Mientras esperaban tuvieron una reunion a bordo a la que Pablo 
fue invitado a participar -quiza por su experiencia en los viajes. La epoca 
segura para la navegacion en el Mediterraneo habia terminado. Lucas nos 
informa que “el ayuno” -es decir: la fiesta judi'a del di'a de la Expiation-, 
habia tenido lugar. En el ano 59, esta fiesta se celebro el di'a 5 de octubre, 


8 H. J. Holtzmann, Handcommentar zum Neuen Testament (Freiburg im Breisgau, 1889), p. 421; 
vease tambien A. Breusing, Die Nautik der Alten (Bremen, 1886). Otro documento informativo 
de la antigiiedad es el dialogo de Luciano, El Barco , que nos describe el viaje de un barco que 
transporta cereales de Alejandria a Italia, que file obligado por una tempestad a amarrar en Sidon 
y despues en Pireo. 

9 Vease J. Smith, The Voyage and Shipwreck of St. Paul (Londres, 4 ed. 1880), pags. 75 y ss. Esta obra 
tiene un valor excepcional por su comentario del viaje etapa por etapa. 
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y la epoca peligrosa para la navegacion habi'a empezado ya tres semanas 
antes. 10 Estaba claro, por tanto, que no podi'an concluir su viaje a Italia 
antes del invierno. Por tanto, la pregunta era donde deberian quedarse 
hasta el final del invierno. Pablo les insto con firmeza a que se quedaran 
en Buenos Puertos. Habi'a una ciudad vecina, Lasea, 11 donde todo el pa- 
saje del barco podria encontrar alojamiento. Pablo presagiaba el peligro y 
la catastrofe si segui'an adelante con la navegacion. 

El capitan y dueno del barco, sin embargo, crei'a que lo mejor era se- 
guir su viaje hasta el puerto mas comodo y mejor protegido de Fenice (la 
actual ciudad de Phineka) 12 a unos 60 kilometros al oeste del Cabo Ma- 
tala. El centurion acepto su opinion y su voto fue, posiblemente, decisivo. 
Poco despues de haber tornado la decision, el viento cambio y todo indi- 
caba que les seria posible llegar al lugar que teni'an en mente para pasar el 
invierno. Pero no habian hecho mas que bordear el Cabo Matala cuando 
el viento cambio de nuevo: ahora era una ventisca huracanada, conoci- 
da por los navegantes como Euroclidon, que soplaba desde el Monte Ida 
y los arrastro hacia mar abierto. 13 Pronto se encontraron a sotavento de 
la pequena isla de Clauda (Gavdhos) a unos 35 kilometros al suroeste y 
aprovechando rapidamente el pequeno respiro de esta proteccion, recogie- 
ron el esquife, (normalmente iba a remolque de popa) cineron el barco y 
echaron un ancla flotante. 14 Habi'a un gran peligro: si el Euroclidon segui'a 
soplando con tal fuerza, les acabaria arrastrando hasta la Gran Sirte, los 
bancos de arenas movedizas del oeste de Cirene. Pero con el ancla flotan¬ 
te remolcada desde popa y el velamen de tormenta en el trinquete seria 
posible para la nave dejarse llevar, cenida por estribor (con el lateral de- 
recho al viento) y a una velocidad de un nudo y medio, en una direccion 
general de unos ocho grados al noroeste. Hubo que alijar todo el equipaje 
y los aparejos de la nave; y mas adelante, incluso el cargamento de trigo 
hubo de ser tambien echado por la borda. 


10 Vease Vegetius, De re militari, iv. 39 (la temporada peligrosa para la navegacion iba desde el 14 de 
septiembre al 11 de noviembre. Despues cualquier navegacion en mar abierto cesaba por el invierno). 

11 El nombre de la ciudad tiene diferentes formas, vease las formas Lasos y Alos en Plinio, Nat. 
Hist. iv. 12. Fue identificada con unas ruinas al este de Buenos Puertos; vease T. A. B. Spratt, Travel 
and Researches in Crete , ii (Londres), 1865), pags. 7-8. 

12 Esta identificacion, que en un tiempo fue muy controvertida, se puede considerar ahora como 
establecida; vease R. M. Ogilvie, “Phoenix,” JTS, n.s. 9 (1958), pags. 308 y ss. 

13 V. Hemer, “Euraquilo and Melita,” JTS n.s. 26 (1975), pags. 100 ss. La palabra es hibrida, del 
griego heuros “viento del este” (o sureste) y el latin aquilo “viento del norte.” El viento se conoce hoy 
dia como gregal. 

14 Cf. E. Haenchen, The Acts of the Apostles , E. T. (Oxford, 1971), pags. 703-704 siguiendo a J. 
Renie, “summisso vase (Acts 27,17)”, Recherches de Science Religieuse 35 (1948), pags. 272 y ss. 
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La tempestad continuo durante muchos di'as. El cielo estaba com- 
pletamente cubierto y no tem'an ni sol durante el di'a, ni estrellas que les 
guiaran por la noche. Era imposible mantener un rumbo estable o llevar 
siquiera una cuenta precisa del tiempo que transcurria. Sin lugar a dudas, 
la nave estaba haciendo aguas y “no tem'an ni idea de que rumbo tomar 
que les llevara a tierra firme por el camino mas corto, la unica salvacion 
para un barco que se estaba hundiendo; y si no llegaban a tierra firme, el 
barco se iba a pique.” 15 El hambre y la sed redujeron sus fuerzas y, aparte 
de que probablemente no podi'an preparar algo para comer o que la comi- 
da estaba ya estropeada, bajo tales circunstancias tampoco tem'an mucho 
apetito. Todo pareci'a indicar que mas pronto que tarde el barco se hundi- 
ria con todos a bordo. 

La narracion de Lucas no implica que Pablo no compartiera el pe- 
simismo general del resto de quienes estaban en la nave en el sentido de 
que no habi'a esperanza alguna de sobrevivir. El apostol se habia enfren- 
tado antes con la muerte y estaba preparado interiormente. Su ambicion 
era, como lo expresa en otro lugar, “que en nada sere avergonzado; antes 
bien con toda confianza, como siempre, ahora tambien sera magnificado 
Cristo en mi cuerpo, o por vida o por muerte” (Filipenses 1:20). Esto era 
mas importante incluso que dar testimonio en Roma, lo cual antes se le 
habi'a manifestado por revelacion divina que llevaria a cabo. El mismo ha¬ 
bi'a dicho en Buenos Puertos que si segui'an adelante con el viaje ello im- 
plicaria la perdida del cargamento y tambien de sus vidas (Hechos 27:10). 
Esto era la voz del sentido comun, no de una revelacion especial. Pero tras 
estar a la deriva durante diez o doce di'as, tuvo una vision por la noche, en 
la que se le dijo no solamente que el sobreviviria para dar testimonio ante 
Cesar, sino que sobrevivirian igualmente todos los tripulantes y pasajeros 
de la nave. (Es dudoso que Lucas pretendiera establecer un contraste con 
Jonas, cuya presencia a bordo puso en peligro las vidas de todos los que 
estaban con el en la nave). 

El apostol se esforzo en transmitir a los demas la nueva confianza que 
le habi'a sido impartida a el mismo. El barco se perderia, pero ellos mismos 
se salvarian; “con todo, es necesario que demos en alguna isla” 16 (Hechos 
27:26). Y efectivamente, durante la decimocuarta noche despues de salir 
de Buenos Puertos pudieron oir el estruendo de las olas rompiendo en las 
rocas de alguna costa. Este extremo fue confirmado por las sondas que la 


15 J. Smith, Voyage, p. 117. 

16 No se especifica que isla, sin embargo, si no tenfan esperanzas de avistar Sicilia, Malta seria la 
siguiente opcion (aunque Pablo no sabria esto). 
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tripulacion echo para averiguar la profundidad del agua. De modo que los 
marineros echaron cuatro anclas desde la popa a modo de freno hasta que 
la luz del di'a revelara el lugar donde se encontraban. Por la manana cor- 
taron las anclas e introdujeron la nave en una ensenada con el proposito 
de vararla en la playa. Lo que no podi'an saber es que en la ensenada la 
embarcacion “toparia con un fondo inicialmente fangoso que se convertia 
en pegajosa arcilla donde la proa, hincandose, quedaria inmovil, mientras 
la popa, por atras, se veria expuesta a la violencia del mar.” 17 Tras las gran- 
des tensiones y sacudidas a que la nave se habi'a visto sometida durante 
los ultimos di'as, el casco no pudo aguantar por mucho tiempo los nuevos 
embates y muy pronto comenzo a romperse. El centurion dio una orden 
de “salvese quien pueda,” y todos llegaron a la playa con vida. 


3. Invierno en Malta 

Solo tras el desembarco se dieron cuenta de que estaban en Mal¬ 
ta. Fueron los marineros fenicios quienes dieron nombre inicialmente a 
la isla; en su idioma melita significaba “refugio,” y puesto que la palabra 
significa lo mismo en hebreo, no hay duda de que Pablo reconoceria lo 
apropiado que era este nombre. 18 

Lucas nos ofrece un vivido retrato de la afable actitud de Pablo en el 
barco durante la tempestad -mantuvo la serenidad en medio del panico 
general, compartio con sus companeros de viaje la seguridad que Dios le 
dio en el sentido de que no se perderian vidas, animandoles a comer algo 
en vista del esfuerzo que tendrian que hacer para salir finalmente del bar¬ 
co siniestrado- y, del mismo modo, tras el desembarco el autor de Hechos 
describe al apostol como un hombre practico, cooperando con los demas 
en todo lo que habi'a que hacer. Los hospitalarios islenos encendieron un 
fuego para que los naufragos pudieran calentarse y secar sus ropas. Pablo 


17 J. Smith, Voyage, p. 144 

18 La identidad de la Melita de Hechos 28:1 como Malta ha sido puesta en duda ultimamente 
por A.. Acworth, “Where was St. Paul shipwrecked? A Re-examination of the Evidence,” JTS 
n.s. 24 (1973), pags. 190 y ss. El la identifica von Mljet, cerca de la costa yugoslava de Dubrovnik, 
entendiendo “el mar de Adria” (traduccion literal de Hechos 27:27) significa el mar Adriatico. Sin 
embargo, hay una gran evidencia de que en aquel tiempo, el Mediterraneo Central se conocia como 
el mar de Adria (Hadria). Estrabon, por ejemplo dice que “el mar Jonico era parte de lo que ahora 
se conoce como el Mar de Hadria. (Geografia ii 5: 20); tambien el barco de Josefo que se dirigia a 
Roma en el ano 63 dC. fondeo en mitad del mar de Adria y el fue recogido por un barco de Cirene 
que tenia Italia como destino (Vida, 15). C. J. Hemer ha dado al argumento de Acworth lo que 
parece ser una respuesta concluyente en su articulo: “Euraquilo and Melita” JTS, n. s. 26 (1975), 
pags. 110 y ss. 
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sabi'a (a diferencia de muchos teologos) que un fuego no sigue ardiendo a 
menos que se le eche lena y por tanto ayudo a los demas yendo en busca 
de ramas secas. Sin embargo, cuando uno de los “palos” resulto ser una 
serpiente adormecida por el frio que le mordio en la muneca con tal fuer- 
za que se le quedo colgando cuando el calor la hizo revivir, 19 los malteses 
concluyeron que aquel hombre debia haber cometido algun terrible cri¬ 
men contra el cielo y que la Nemesis, al no haber podido ahogarle, ha- 
bi'a ajustado cuentas con el finalmente mediante aquella serpiente. 20 Pero 
cuando Pablo se sacudio la serpiente con toda naturalidad y sin sufrir nin- 
gun dano, cambiaron de parecer y concluyeron que debia de tratarse de un 
dios disfrazado. 

Pablo no era ni un dios ni un superhombre, pero su presencia fue 
una bendicion para muchos de los islenos durante aquel invierno. Por 
supuesto, seguia siendo un prisionero, pero habia poco peligro de que el 
u otro de los prisioneros pudiera escapar de Malta antes de la siguiente 
temporada de navegacion. El apostol sano al padre de Publio, goberna- 
dor de Malta 21 , que sufria de fiebre y disenteria asi como a muchos otros 
malteses con diferentes tipos de enfermedades que vinieron a el y a Lucas 
para ser tratados. De modo que, llegado el momento de seguir el viaje a 
Italia, partieron cargados de los regalos de sus agradecidos pacientes. 22 


4. jPor fin, Roma! 

El viaje a Roma termino al inicio de la primavera en otro barco del 
servicio estatal de Alejandria que habia pasado el invierno en Malta. El 
barco hizo escala en Siracusa y Regio y finalmente desembarco a sus pasa- 
jeros en Puteoli (la actual Pozzuoli), en la bahia de Napoles. Alii habia un 
grupo de cristianos y Pablo obtuvo permiso para pasar siete dias con ellos 
(probablemente porque Julio tenia alb' asuntos que atender que le ocupa- 
ron durante este tiempo). Puteoli era el puerto principal en Italia de los 


19 Hoy en dia no existen serpientes venenosas en Malta. Lucas llama a la serpiente vibora. No 
podemos saber si habia viboras en el siglo I. W. M. Ramsay sugirio que se trataba de una serpiente 
llamada Coronella austriaca, que se parece a la vibora. 

20 La obra Palatine Anthology (vii. 290) contiene un epitafio acerca de un hombre que, habiendo 
escapado de una tormenta en el mar, fue sorprendido por Nemesis exactamente de esta manera en 
la costa de Libia. 

21 El titulo “primer hombre de los Malteses” esta atestiguado por inscripciones tanto en griego (CIG 
5754; cf. Addenda, p. 1251) como en latin (CIL x. 7495). 

22 A. von Harnack dice que toda la historia de la estancia del narrador en Malta se presenta en 
terminos medicos (Luke the Physician , E.T., Londres, 1907, p. 179. 
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barcos de mercanci'as que llegaban del Mediterraneo del este. Si Julio era 
un frumentarius en el pleno sentido de la palabra, puede que tuviera que 
ocuparse de descargar y almacenar la mercanci'a del barco. (Ademas del 
grupo de cristianos, en la ciudad de Puteoli hubo una comunidad judia 
durante casi un siglo 23 ). 

El resto del viaje a Roma se hizo por carretera. Desde Capua hacia 
el norte viajaron por la Via Apia. Pero las noticias de la llegada de Pablo 
se habian extendido ya a Roma -sin lugar a dudas, los cristianos de Pu¬ 
teoli habian mandado un mensaje- y quedaban aun 50 o 60 kilometres 
para llegar a la capital 24 cuando Pablo y sus amigos se encontraron con los 
creyentes de Roma que habian salido para saludarlos y escoltarlos durante 
el resto de su viaje. Su presencia y bienvenida fue de mucho animo para 
Pablo. Y asi llegaron a Roma. 

En Roma, segun el Texto Occidental de Hechos 28:18, los prisio- 
neros (incluyendo a Pablo) fueron entregados a un oficial, llamado strato- 
pedarchos, el “comandante del campamento.” Un testigo de la antigua tra- 
duccion al latin de Hechos 25 (basado en el texto occidental) traduce este 
titulo como princeps peregrinomm. La existencia de un oficial con este 
titulo se confirma por una inscripcion africana de tiempos de Trajano. 26 
Evidentemente era un comandante de los castra peregrinomm del Mon¬ 
te Caelio: 27 el cuartel general de los oficiales legionarios que estaban de 
permiso en Roma (y tambien, en el segundo siglo, de los frumentarii en 
su papel de oficiales de enlace). Pero puede que la traduccion princeps pe- 
regrinorum no sea mas que un inteligente intento de adivinar el significa- 
do original. El stratopedarchos podria haber sido el comandante de algun 
otro destacamento: el castra praetoria, por ejemplo, el cuartel general de 
la guarda pretoriana, cerca de la Puerta Viminal en la parte nordeste de 
la ciudad. El comandante pretoriano [princeps castrorum ) era una persona 
mucho menos relevante que el prefecto de la guardia pretoriana [praefectns 
praetorio), que era un oficial del estado muy poderoso 28 . En cualquier caso, 


23 Vease Josefo BJ ii. 104; Ant. Xvii. 328. 

24 En el Foro de Apio, a unos 72 kilometros al sur de Roma, en la Via Apia y en Tres Tabernas, otra 
parada a unos 16 kilometros al norte de la ciudad. Ciceron (AdAtticum ii. 10) los menciona juntos. 

25 El codex gigas del siglo XIII. 

26 Comptes-rendus de LAcademie des Inscriptions et Belles-Lettres (Paris, 1923), p. 197, mencionado 
por T.R.S. Broughton en The Beginnings of Christianity , ed. F.J.F. Jackson y K. Lake, i.5. (Londres, 
1933), p. 444, n. 3. 

27 Mommsen y Ramsay pensaban que la referenda de Hechos 28:16 lo era a este oficial. 

28 Sejano ocupo este puesto durante la mayor parte del gobierno de Tiberio. Bajo su mandato, 
nueve cohortes pretorianas se concentraron en Roma (Tacito, Anales iv. 2). Normalmente habia 
dos prefectos colegiados, pero Sejano y Burro (bajo Neron) ejercieron el cargo en solitario. En sus 
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la version mas amplia del texto Occidental de Hechos 28:16, que mencio- 
na al stratopedarchos, no puede ser aceptada con seguridad como parte del 
texto original. Sin embargo, todas las formas del texto estan de acuerdo 
en que a Pablo “se le permitio vivir aparte, con un soldado que le custo- 
diase.” Segun la ultima frase del relato de Lucas, Pablo siguio asi durante 
dos anos enteros “en una casa alquilada.” Esto quiere decir que estaba bajo 
arresto domiciliario, custodiado por un soldado, en lugar de estar detenido 
en el cuartel general de la guardia pretoriana o en cualquier otro campa- 
mento 29 . De este modo pudo recibir visitas y llevar a cabo su ministerio 
apostolico sin impedimento, incluso bajo circunstancias tan restringidas. 

Entre las primeras visitas que el apostol recibio durante su arresto, Lucas 
menciona una delegation de destacados judios romanos. Su discusion con Pa¬ 
blo concluye el relato de Lucas, con una obvia intention programatica. 

Estos se expresaron con cautela, negando cualquier conocimiento 
anterior de Pablo: no habi'an recibido ninguna comunicacion desde Judea 
que le desacreditara. Expresaron la misma cautela negando tener un co¬ 
nocimiento directo de la fe cristiana: “Pero querriamos oi'r de ti lo que 
piensas; porque de esta secta nos es notorio, que en todas partes se ha- 
bla contra ella,” dijeron (Hechos 28:22). El debate completa el patron que 
encontramos por todo el libro de los Hechos: el rechazo del Evangelio 
de parte de los judios frente a la aceptacion de los gentiles. Tras una cita 
de Isai'as 6:10, Pablo pronuncia sus ultimas y definitivas palabras en una 
reflexion sobre mentes estrechas, oi'dos sordos y ojos cerrados (un testi¬ 
monium cristiano temprano bastante extendido de la incredulidad judi'a): 30 
“Sabed, pues, que a los gentiles es enviada esta salvation de Dios; y ellos 
oiran” (Hechos 28:28). 


5. Preguntas sin respuesta 

La perspectiva de Lucas respecto al apostolado de Pablo y su mision 
a los gentiles es distinta de la del apostol. Sin embargo, la profundidad de 
nuestra ignorancia sobre los acontecimientos que tuvieron lugar tras la llega- 
da de Pablo a Roma, cuando Lucas termina su relato, da amplio testimonio 


Epistolas (x 57), Plinio registra el hecho que Trajano se puso en contacto con el (cuando era legado 
de Bitinia) para enviar un prisionero encadenado a los prefectos de la guarda pretoriana. 

29 El texto Occidental de Hechos 28:16 anade explicitamente que Pablo obtuvo permiso para vivir 
“fuera del campamento” (pero podria tratarse de una matiz teologico, derivado del texto de Exodo 
33:7 o Levitico 16:27 en la LXX; vease Hebreos 13:11). 

30 Vease Marcos 4:11; Juan 12:40. Vease tambien pagina 391. 
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del valor de su narracion respecto al periodo que cubre. <;C6mo, por ejemplo, 
se relaciono Pablo con los creyentes de Roma durante su arresto domiciliario 
de dos anos? Sabemos que su primer encuentro en la Via Apia fue alegre y 
prometedor, pero ^como se desarrollo? <jY que paso al final de este periodo? 

Algunos aseguran con bastante certeza que termino con el proce- 
samiento, sentencia y ejecucion de Pablo. Otros opinan que fue liberado, 
bien por absolucion de sus acusaciones o por la incomparecencia de sus 
acusadores. 

Uno de quienes defendio, a comienzos de siglo, la posicion de la 
ejecucion de Pablo tras estos dos anos fue J. Vernon Bartlet. 31 Este autor 
argumenta que los acusadores del apostol habrian presentado sus impu- 
taciones dentro del plazo legal (que el supuso, conforme a la costumbre 
de un periodo posterior, seria de 18 meses); que habrian llegado a Roma 
durante la primera parte del ano 62 y que consiguieron procesar a Pablo, 
que habria sido condenado a muerte bajo la acusacion de agitador; argu- 
ye tambien que los primeros lectores de los Hechos conoci'an perfecta- 
mente el final de la historia por los registros imperiales sin necesidad de 
que nadie se la contara (mas aun si se tiene en cuenta las simpati'as que 
profesaba a los judi'os Poppaea Sabina, cuya influencia sobre Neron estaba 
en su punto culminante); y que, de hecho, existe un tono siniestro en el 
comentario que Agripa le hizo a Festo: “Podia ser puesto en libertad si no 
hubiera apelado a Cesar” (Hechos 26:32). 

Si Pablo fue ejecutado en el ano 62, entonces su martirio no es, 
como comunmente se cree, algo que sucedio durante el ataque imperial 
contra los cristianos de Roma tras el gran incendio de la ciudad en el ano 
64. Esto, por supuesto, no es razon para argumentar en contra de su eje¬ 
cucion en el 62 si la evidencia apunta en esta direccion. Pero si la ejecu¬ 
cion de Pablo tuvo lugar inmediatamente despues de su arresto de dos 
anos, entonces el silencio de Lucas al respecto resulta muy extrano. 

Otra de las opciones es la opinion bien conocida de W. M. Ramsay, 
Kirsopp Lake y H. J. Cadbury en el sentido de que el caso nunca llego a 
verse porque los acusadores no comparecieron dentro del plazo estipula- 
do por la ley. 32 Esta sugerencia es bastante admisible si consideramos los 


31 J. V. Bartlet, “Two New Testament Problems: 1. St. Paul's Fate at Rome,” Expositor, series 8, 5 
(1913), pags. 464 y ss. 

32 Vease W. M. Ramsay, “The Imprisonment and Supposed Trial of St. Paul in Rome,” Expositor, 
series 8, 5 (1913), pags. 264 y ss. Reeditado en The Teaching of Paul in Terms of the Present Day 
(Londres, 1913), pags. 346 y ss. (el artfculo que respondfa al trabajo de Bartlet mencionado con 
anterioridad); K. Lake, “What was the End of St. Paul’s Trial?” Interpreter 5 (1908-9), pags. 147 y 
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antecedentes. Si el Sanedrin habia fracasado en su intento de persuadir 
a Felix y a Festo respecto a la solidez de sus acusaciones contra Pablo, y 
ello a pesar de toda la presion local que podia ejercer sobre el procurador 
de Judea, era todavia mas improbable que tuvieran exito en Roma. La ley 
romana se mostraba muy severa con quienes presentaban acusaciones a la 
ligera. Por otro lado, la no comparecencia de la acusacion al juicio seria 
considerada una gran muestra de frivolidad ya que la ley romana insistia 
especialmente en el deber de la comparecencia. 

El mencionado periodo legal de 18 meses que Bartlet asumio por 
su parte (de manera temporal) junto con Ramsay y Cadbury, resulta estar 
fundamentado -cuando lo sometemos a examen - en la datacion erronea 
de un papiro que recoge un edicto imperial; este edicto fija un tiempo li- 
mite de 18 meses para la presentation de querellas criminales presentadas 
al emperador desde las provincias, sea por via de apelacion o por la senten- 
cia de un juzgado de primera instancia. El documento fue publicado por 
primera vez a finales del siglo XIX y J. S. Reid fire quien atrajo la atencion 
de Ramsay hacia el. Sin embargo, como reconoce Mommsen, el edicto 
pertenece al siglo III 33 y la “apelacion” a que hace referencia es el procedi- 
miento posterior de appelatio contra una sentencia emitida, y no el recurso 
del primer siglo llamado prouocatio , que impedia que un juzgado de prime¬ 
ra instancia viese el caso. 34 De hecho, no parece que exista evidencia algu- 
na que confirme la existencia en el siglo primero de algun procedimiento 
judicial que implicara el sobreseimiento automatico de un caso por razon 
de incomparecencia. La evidencia de que disponemos indica mas bien que 
la legislation hacia todo lo posible para obligar a acusadores y defensores 
a comparecer impidiendo asi la cancelation de los juicios. El acusador que 
no se presentara ante la corte dentro de los plazos establecidos seria posi- 
blemente penalizado, pero tal eventualidad no implicaria necesariamente 
la automatica puesta en libertad del acusado. 

La prolongation de la estancia de Pablo en Roma durante dos anos 
enteros podria haberse debido a una saturation de la burocracia judicial 
o a cualquier otra razon; y si realmente fue puesto en libertad sin haber 


ss.; H.J. Cadbury, “Roman Law and the Trial of Paul,” Beginnings of Christianity I, 5, pags. 297 y ss., 
en particular pags. 326 y ss. 

33 T. Mommsen, Romisches Strafrecht (Leipzig, 1899), pags. 469, n.l, 472, n.5, 473, n. 1. El 
documento es reproducido por Cadbury, Beginnings of Christianity, i, 5 pags. 333-34, y por H. 
Conzelmann, Die Apostelgeschichte (Tubingen, 1963), pags. 157-58. Bartlet reconocio su origen en el 
siglo III; el se refiere a “18 meses, que, a juzgar por su uso durante el siglo tercero, era el limite para 
las acusaciones capitales, remitidas desde las provincias” ( Expositor, ; serie 8, 5, pags. 466 y ss.). 

34 A. H. M. Jones clarifica esta distincion en, Studies in Roman Government and Law (Oxford, 
1960), p. 57. 
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sido juzgado, habria sido -como indico A. N. Sherwin-White- mediante 
un acto de imperium de parte de Cesar. “Puede que Pablo se benefkiara 
de la clemencia de Neron siendo puesto en libertad mediante un proce- 
dimiento no ordinario. Pero el relato del libro de los Hechos no ha de 
interpretarse necesariamente como indicando la liberacion del apostol”. 35 
Mediante el relato de la vision nocturna de Pablo en el mar, en la que se 
le aseguro que compareceria ante Cesar, 36 Lucas pretende probablemente 
que sus lectores infieran que la apelacion de Pablo le llevo finalmente ante 
el emperador, al margen de cual hubiera sido su resultado. 

Puesto que el libro de los Hechos no nos ofrece evidencia alguna al 
respecto, habra que buscar en otros lugares para obtener mas datos res- 
pecto al cautiverio de Pablo en Roma y su desenlace. 


35 A. N. Sherwin-White, Roman Society and Roman Law in the New Testament , p. 109. 

36 Hechos 27: 23-24. 



CAPITULO XXXIII 
Pablo y el cristianismo en Roma 


1. Judios y cristianos en Roma 

“Los romanos habian adoptado la fe de Cristo, si bien es cierto que 
lo hicieron segun los ritos judios, y ello sin haber sido testigos de ninguna 
serial milagrosa ni haber visto a ninguno de los apostoles” 1 . De este modo 
se expresaba en el siglo IV un anonimo investigador latino de Pablo -a 
quien por tradicion y conveniencia llamamos Ambrosiaster- en el prefacio 
de su exposition de la epi'stola a los Romanos. Por aquel entonces, 2 todos 
los romanos “habian adoptado la fe de Cristo” de manera oficial; sin em¬ 
bargo, quienes en un principio recibieron en Roma la fe cristiana no eran 
mas que una exigua minoria de la poblacion de la ciudad. Aun asi, el pre- 
facio considerado globalmente nos indica que Ambrosiaster tenia acceso 
a una tradicion fiable respecto al origen del cristianismo en Roma y en 
particular acerca del ambiente judio en el que se initio. La tradicion de la 
iglesia de Roma reivindica a los apostoles Pedro y Pablo como sus cofun- 
dadores 3 , pero la escasa evidencia que tenemos confirma el testimonio de 
Ambrosiaster en el sentido de que el cristianismo llego a Roma antes de 
que lo hiciera ninguno de los apostoles. 

Los comienzos de la comunidad judia de Roma deberian datarse 
probablemente no mucho despues del establecimiento de relaciones di- 
plomaticas entre Roma y el regimen de los asmoneos en Judea, hacia la 
mitad del siglo II antes de Cristo 4 . Su numero aumento considerablemen- 
te tras la incorporation de Judea al imperio romano en el ano 63 aC. y el 


1 Editado por H. J. Vogels en CSEL lxxxi. 1 (Viena, 1966), p. 6. 

2 Este autor escribio durante el episcopado de Damaso (366-384); vease Souter, The Earliest Latin 
Commentaries on the Epistles of St. Paul (Oxford, 1927), pags. 42s. 

3 Vease Ireneo, Adversus Haereses Hi. 3.1; Gayo de Roma, citado por Eusebio, Hist. Eccl. ii.25. 7: 
Dionisio de Corinto citado por Eusebio, Hist. Eccl. ii. 25.8. 

4 Vease 1 Macabeos 8:17 y ss.; 12:1 y ss.; 14:16 y ss., 40. 
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triunfo de Pompeyo dos anos despues. Cuando Ciceron, en el ano 59 aC., 
defendi'a a Lucio Valerio Flaco en Roma contra la acusacion de haber im- 
pedido la recaudacion del impuesto del templo de Jerusalem durante el 
ejercicio de su cargo de proconsul en Asia, en un punto de su discurso 
bajo dramaticamente la voz para evitar que lo oyeran los judi'os aposta- 
dos fuera del edificio “porque bien sabeis -declare confidencialmente al 
jurado- cuan numerosos son, y gregarios y que habiles para dejar sentir su 
influencia” 5 . Estas palabras representan una exageracion retorica, que sin 
embargo se enraizaba en una situation real y que el pueblo conoci'a per- 
fectamente. Se estima que al inicio de la era cristiana, el numero de judi'os 
de Roma paso de 40,000 a 60,000. 6 

Nuestro conocimiento de los judi'os de Roma se deriva no solamen- 
te de las fuentes literarias de la epoca sino tambien del estudio de seis 
catacumbas judi'as, de las cuales tres -una en la Via Portuensis (la cata- 
cumba Monteverde), otra en la Via Apia y la ultima en la Via Nomen- 
tana- han aportado information muy valiosa al respecto. 7 Hasta la fecha 
no se ha excavado en Roma ninguna sinagoga judi'a de la epoca impe¬ 
rial, pero algunas inscripciones nos han facilitado los nombres de once de 
ellas. 8 Aparte de la sinagoga del Olivo, que ya se ha mencionado, 9 algunas 
adoptaron el nombre de los distritos donde se encontraban (como las si- 
nagogas de los Campenses y Suburrenses), 10 otras se denominaban segun 
el lugar de origen de sus miembros (la de los Tripolitanos), 11 o segun sus 
patrocinadores (como la de los Augustenes y los Agripenses). 12 La sinago¬ 
ga de los Hebreos, tanto en Roma como en Corinto, 13 llevaba probable- 
mente este nombre porque los cultos se celebraban en hebreo. 

Un escandalo publico dentro de la comunidad judi'a en el ano 19 
dC. llevo a la expulsion de los judi'os de Roma por decreto del emperador 


5 Ciceron, Pro Flacco 66. Ver pagina 349. 

6 Vease H. J. Leon, The Jews of Ancient Rome (Filadelfia, 1960), pags. 135s. 

7 Vease H.J. Leon, The Jews of Ancient Rome (Filadelfia, 1960), pags. 46ss. 

8 Vease H.J. Leon, The Jews of Ancient Rome (Filadelfia, 1960), pags. 135s. Una sinagoga del siglo 
IV fue excavada en Ostia en 1963. Habfa sido construida en el emplazamiento de una sinagoga del 
siglo I, vease M. F. Squarciapino, “The Synagogue at Ostia J Archaeology 16 (1963), pags. 194 y ss. 

9 Vease pagina 390. 

10 De Campus Martius (al lado izquierdo del Tiber) y Suburra (un distrito muy poblado entre las 
colinas Quirinal y Viminal). 

11 O bien de la Tripoli del norte de Africa, o de la Tripoli de Fenicia. 

12 La sinagoga de los Augustenes fue probablemente llamada asi en honor del emperador; la de los 
Agripenses recibio su nombre bien de su ministro y yerno M. Vipsanius Agripa (63-12) a.C., o bien 
de Herodes Agripa el mayor (10 aC. — 44 dC.). 

13 Vease pagina 296. 
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Tiberio. 14 Cuatro judi'os convencieron a un proselito rico llamado Fulvia 
para que entregara una generosa donation para el templo de Jerusalen, 
que ellos sustrajeron despues. Este era el tipo de escandalo que Pablo te¬ 
nia en mente cuando dijo que el nombre del Dios de Israel era blasfema- 
do entre los gentiles por el comportamiento de sus seguidores. 15 Sin em¬ 
bargo, al poco tiempo, los judi'os de Roma eran de nuevo tan numerosos 
como siempre. 

Al inicio del mandato de Claudio, la paz imperial se vio afectada por 
sublevaciones en algunas comunidades judias de diferentes lugares del im- 
perio; sobre todo en Egipto, pero por lo visto, tambien en Roma. Claudio 
intento resolver los problemas de Roma limitando las actividades de las 
comunidades judias, 16 pero ocho anos mas tarde, 17 tomo la drastica me- 
dida de expulsar a los judi'os de Roma, expulsion que tuvo sus repercu- 
siones, como ya hemos visto, en la actividad misionera de Pablo durante 
su tiempo en Macedonia y Acaya, y especialmente en el comienzo de la 
perpetua amistad con que quedaria unido a dos de los refugiados: Priscila 
y Aquila. 18 

Segun Suetonio, que escribio 70 anos despues de los acontecimien- 
tos, la razon de esta expulsion fueron las continuas sublevaciones de los 
judios romanos instigados por Chresto (impulsore Chresto ). 19 

Estas palabras se interpretan normalmente (y es probable que co- 
rrectamente), como el indicio mas temprano de la llegada del cristianis- 
mo a Roma. No es una interpretation incontestable porque Chrestus era 
un nombre de esclavo bastante comun. Pero si la referenda fuera a un 
Chrestus desconocido, Suetonio probablemente habria escrito impulsore 
Chresto quo dam (“por causa de un tal Chresto”). El modo en que se ex- 
presa Suetonio indica que el hombre que llevaba este nombre era bien co- 
nocido, lo cual junto con la normal confusion entre Christus y Chrestus 
(que en aquel tiempo eran homofonos en griego) hace facil suponer que 
se esta hablando de Cristo. No podemos apresurarnos a deducir, sin em¬ 
bargo, que “Cristo” se este usando aqui en el sentido de “Mesias,” como 


14 Vease Josefo, Ant. xviii. 81-84; Tacito, Anales ii. 85.5; Suetonio Vida de Tiberio 36. 4000 judios 
fueron mandados a Cerdena para participar en una accion militar. 

15 Romanos 2:24. 

16 Dio Cassius, Historia lx. 6: “el les prohibio reunirse segun sus antiguas costumbres”. 

17 La fecha indicada por Orosio {Historia vii. 6. 15-16), 49 dC., es probablemente lo suficientemente 
exacta, aunque Orosio confunde el asunto, refiriendose a un relato inexistente de Josefo 

18 Ver paginas 277 y 296 

19 Suetonio, Vida de Claudio 25. 4. 
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haciendo referencia a alguna disputa de caracter mesianico dentro de la co- 
munidad judi'a, en la que no se trataba necesariamente de Jesus de Nazaret 
ya que en el paganismo latino el termino Christus (o Chrestus ) no se utili- 
zaba corrientemente en este sentido. Este hecho descalificaria de por si la 
fantasiosa suposicion de Robert Eiseler que afirma que el termino alude a 
Simon el Mago, 20 y ello sin mencionar el hecho de que no hay evidencia 
alguna de que Simon el Mago hubiera tenido aspiraciones mesianicas. Es 
mas probable que Suetonio tuviera en mente al bien conocido Christus (o 
Chrestus)-. bien conocido, queremos decir, como fundador del los Christiani 
(o Chrestiani). 21 Es cierto que el sentido natural de las palabras indicaria 
que este hombre estaba presente en Roma durante el mandato de Claudio, 
causando desordenes en el seno de la comunidad judi'a. 22 Tal vez, Sueto¬ 
nio entendio a su fuente en este sentido. No se tomo tantas molestias en 
verificar su cronologia como lo hizo su contemporaneo Tacito que sabia 
que Cristo fire ejecutado bajo el reinado de Tiberio. 23 Los desordenes de 
la comunidad judi'a pudieron haberse suscitado por la reciente llegada de 
disci'pulos de Jesus. 

Ciertas evidencias parecen dejar clara una cosa: que el cristianismo de 
Roma fue judi'o en sus origenes, y judi'o de un talante no conformista. En 
la primera parte del siglo III, la practica de la fe cristiana se caracterizo por 
elementos del judai'smo no conformista, al menos a juzgar por el manual 
de orden eclesiastico (que se ha dado en llamar Tradition Apostolica), aso- 
ciado al nombre de Hipolito. 24 De ahi que Ambrosiaster califique al cris¬ 
tianismo primitivo romano como un cristianismo “segun los ritos judios.” 

No se sabe quien fue el primero en llevar el cristianismo a Roma. 
Algunos han querido ver una significacion especial en el hecho de que 
Lucas incluyera a “visitantes de Roma, tanto judios como proselitos” (He- 
chos 2:10), entre quienes escucharon el sermon de Pedro en Jerusalen du¬ 
rante el primer Pentecostes; pero en este contexto no se dice nada que 
pudiera ayudarnos a establecer si alguno de ellos creyo en su mensaje y, 


20 Vease R. Eisler, Iesous basileus ou basileusas, ii (Heidelberg), 1930), p. 706 ; The Messiah Jesus and 
John the Baptist (Londres, 1931), p. 581 

21 Los menciona en su Vida de Neron (16.2) como gente adicta a una “supersticion novedosa y 
nociva,” que fueron castigados de forma ejemplar. 

22 Vease R. Graves y J. Podro y Jesus in Rome (Londres, 1957), pags. 38 y ss. 

23 Tacito, Anales xv. 44. 4 

24 Vease particularmente Hipolito, Tradicion Apostolica 20: 5, donde el bano purificador del jueves 
pascual para los candidates al bautismo en el dia de la Resurreccion presenta afinidades con el 
judaismo no conformista de la variedad esenia; vease R. J. Zwi Werblowsky, “On the Bautismal Rite 
according to St. Hippolytus,” Studia Patridtica iv = Texte und Untersuchungen 54 (1957), pags. 93 y 
ss.; M. Black, The Scrolls and Christian Origins (Londres, 1961), pags.91 y ss. 
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de haber sido asi, si llevo el Evangelio a Roma. Sin embargo, teniendo en 
cuenta el flujo constante de desplazamientos dentro del imperio, el Evan¬ 
gelio estaba destinado a llegar a Roma tarde o temprano, especialmente 
llevado por creyentes judi'os. 

Otra cosa que parece clara es que Priscila y Aquila -que habrian 
abandonado Roma por el edicto de expulsion de Claudio poco antes de 
encontrarse con Pablo en Corinto- 25 eran ya, al parecer, creyentes. En 
ningun lugar los llama Pablo sus hijos en el Senor o implica de alguna 
manera que fueran convertidos suyos. 

Es posible que el recordatorio dirigido a los receptores de la epi'stola 
a los Hebreos donde se habla de los di'as pasados en que tuvieron que 
hacer frente a los atropellos y la afliccion, sufriendo “con gozo” el des- 
pojo de sus bienes (Hebreos 10:32-34) sea una alusion a lo acontecido 
en Roma en el ano 49 dC. 26 Sin embargo, asumir que los cristianos de 
Roma eran los destinatarios de esta epi'stola es en si especulativo (aunque 
razonable) 27 y no deberia utilizarse tal suposicion como base para poste- 
riores especulaciones. 

Si antes del ano 49 habia cristianos gentiles en Roma, el decreto im¬ 
perial no les habria afectado, pero no tenemos ningun indicio de que los 
hubiese. Ocho anos mas tarde, sin embargo, la situation era muy diferente. 


2. Cristianos gentiles en Roma 

En relation con esta cuestion, no deberia cargarse demasiado las 
tintas en el interesante caso de Pomponia Graecina, la esposa de Aulus 
Plautius, conquistador de Gran Bretana. Tacito relata que en el ano 57 
dC., esta dama fue acusada de “supersticiones extranjeras” y fue conduci- 
da, segun las tradiciones romanas, ante un tribunal familiar presidido por 
su esposo. Fue absuelta. 28 No hay nada en el informe que sugiera que tales 
“supersticiones extranjeras” fueran una referencia a la fe cristiana. Un co- 
mentarista del texto de Tacito menciona, refiriendose a la afirmacion de 
que Pomponia llevo ropa de luto durante 40 anos, que “el aislamiento y 
sobriedad de los cristianos bien pudiera parecer perpetuo luto a la disoluta 


25 Hechos 18:2. 

26 Vease F.F. Bruce, The Epistle to the Hebrews (Grand Rapids, 1964), pags. 267 y ss. 

27 Vease A. von Harnack, “Probabilia ubre die Adresse und den Verfasser des Hebraerbriefes,” 
ZNW 1 (1900), pags. 16 y ss. 

28 Tacito, Anales xiii. 32. 3-5. 
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sociedad del periodo de Neron.” 29 Sin embargo, Tacito dice muy explici- 
tamente que el luto se debia al asesinato de su pariente Livia Julia 14 anos 
antes por instigation de la emperatriz Mesalina. 30 De haber ido de luto 
durante 40 anos, hubiera tenido que estar viva durante el reinado de Do- 
miciano (81-96 dC.). 

Una razon mas importante que el informe de Tacito acerca de la 
“superstition extranjera” para asociar a Pomponia con el cristianismo es la 
evidencia en el sentido de que a finales del siglo II algunos miembros de 
su familia (la gens Pomponia ) eran cristianos. El Cementerio de Calixto en 
la Via Apia, una de las catacumbas mas antiguas de Roma, contiene ins¬ 
criptions de ese periodo en recuerdo de algunos miembros de esta fami¬ 
lia, entre otros el de Pomponius Graecinus. 31 Pero incluso de estos datos 
no podemos colegir con certeza que Pomponia Graecina fuera creyente 
cuatro o cinco generaciones antes. 

Hacia este mismo ano (el 57 dC.) encontramos, sin embargo, una 
evidencia mucho mas clara del estado del cristianismo en Roma en la car¬ 
ta de Pablo a los Romanos. Pablo deja claro que cuando dirige su epi'stola 
a “los que estais en Roma, amados de Dios, llamados a ser santos” se re- 
fiere tanto a creyentes judi'os como a gentiles (Romanos 1:7). Si por esta 
fecha habia entre ellos mas gentiles que judi'os es algo que desconocemos; 
es evidente, sin embargo, que Pablo considera necesario advertirles con¬ 
tra la arrogancia de pensar que el hecho de contarse entre el pueblo de 
Dios se debia a sus propios meritos cuando tantos de los descendientes de 
Abraham habian cai'do de esta position. 32 


3. La organization del cristianismo en Roma 

;Por que dirige Pablo su carta a “todos los que estais en Roma, 
amados de Dios, llamados a ser santos ...” y no “a la iglesia de Dios 
en Roma” (siguiendo el patron, por ejemplo, de sus epi'stolas a los 
Corintios)? No podemos apresurarnos a concluir a partir de este 
hecho que, por tanto, no habia en Roma una iglesia de proyeccion 
metropolitana. La carta a los Filipenses no se dirige a la iglesia en Filipos, 
sino a “todos los santos en Cristo Jesus que estan en Filipos, con los 


29 H. Pitman (ed.), Cornelio Taciti Annalium Libri XIII-XV1 (Oxford, 1904), Notes, pags. 29-30. 

30 Vease Dio Cassius, Historia lx. 18. 4. 

31 Vease H. Leclercq, “Aristocratiques (Classes),” en DACL i. 2 (Paris, 1907), columnas 2847-48. 

32 Romanos 11:12 y ss. Ver pagina 390 
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obispos y diaconos (1:1) pero esto no nos impide hablar de la iglesia de 
Filipos. De hecho, la existencia de obispos y diaconos presupone una 
iglesia bien organizada y cuando Pablo les da las gracias por uno de sus 
donativos evocando un periodo en que “ninguna iglesia participo conmigo 
en razon de dar y recibir, sino vosotros solos” (Filipenses 4:15), deja muy 
claro que los consideraba una iglesia. A los “santos y deles hermanos 
en Cristo que estan en Colosas,” a quienes dirige otra de sus cartas 
(Colosenses 1:2) no les llama explicitamente iglesia, 33 pero evidentemente lo 
eran tanto como su iglesia hermana de Laodicea ( 4 : 16 ), y mas teniendo en cuen- 
ta que la comunidad cristiana de Colosas, al igual que las demas iglesias del valle 
del Lico, al parecer habi'an sido establecidas por el mismo hermano: un colega de 
Pablo llamado Epafras (Colosenses 1 : 7 ; 4 : 12 - 13). 34 

Si existen dudas respecto a la existencia de una iglesia administrada 
centralmente en Roma, no es sencillamente porque a los creyentes de esta 
ciudad no se les llame “iglesia,” sino mas bien por las probabilidades de 
que esto fuera asi, junto con la evidencia que encontramos en la epi'stola 
de Pablo. Por un lado, el apostol esperaba que su carta llegase a todos los 
creyentes de Roma,35 aunque es improbable que pensara que esta pudie- 
ra ser leida a todos ellos en una sola y unica ocasion. Puede que Febe la 
llevara a cada una de las iglesias de la ciudad que se reum'an en hogares. 36 

En este periodo, los cristianos de Roma se reum'an, segun parece, en 
las casas u otros lugares de reunion de diferentes zonas. Es posible que al- 
gunos de los cristianos judi'os siguieran considerandose como miembros de 
alguna de las sinagogas judi'as de la ciudad. Habria de llegar el di'a, y no es- 
taba lejos, en que les seria imposible tener un pie en cada lugar, por decirlo 
de algun modo, sin embargo, algunos no estaban dispuestos a cortar sus 
lazos con la sinagoga hasta tanto no se vieran en la obligation. Puede que 
esta fuera la situation de los receptores de la epi'stola a los Hebreos. Ha- 
bian crei'do en Jesucristo algunos anos antes de la redaction de este docu- 
mento (63 dC.)37 y habi'an soportado una considerable persecution como 
consecuencia de su fe. Pero no estaban dispuestos a quemar los barcos e 
identificarse definitivamente con Cristo y su pueblo ya repudiados por la 
sinagoga como institution; no estaban dispuestos a cambiar su estatus de 


33 La comunidad cristiana de Colosas incluia pequenos grupos (“iglesias”) que se reunfan en casas, 
por ejemplo la de Ninfas o la de Filemon (4:15). 

34 Vease pagina 476. 

35 Cf. “todos” en Romanos 1:7. 

36 Vease R S. Minear, The Obediente of Faith (Londres, 1971), p. 23 

37 Si estaba dirigida a un grupo cristiano de Roma reunido en alguna casa, entonces Hebreos 12 
pareceria excluir una fecha posterior a la persecucion de Neron en los anos 64 o 65 dC. 
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collegium licitum por la incertidumbre que gravitaba sobre una comunidad 
que careci'a de tal protection. De ahi la urgencia del llamado del descono- 
cido autor: “Salgamos, pues, a el, fuera del campamento, llevando su vitu- 
perio [el estigma asociado a su nombre]” (Hebreos 13:13). 


4. Evidencia que aportan los saludos de Romanos 16 

No puede, sin embargo, darse por establecido que la carta a los 
Hebreos tuviera como destinatarios a algunos cristianos de la ciudad de 
Roma. Lo mismo cabe decir respecto al ultimo capitulo de la epi'stola 
a los Romanos -donde Pablo manda sus saludos a veintiseis personas a 
quienes se dirige por sus nombres y a cinco familias o iglesias reunidas en 
casas- en vista de los solidos argumentos que han llevado a muchos exe- 
getas a senalar a la iglesia de Efeso como destinataria de este capitulo. 38 
No obstante, caben dos puntualizaciones de caracter general: 

En primer lugar, Pablo no tenia la costumbre de enviar saludos per- 
sonales a los miembros de una iglesia que conocia bien. La unica otra car¬ 
ta, en la que envia saludos personales es la de los Colosenses. El apos- 
tol no habia visitado personalmente la iglesia de Colosas, sin embargo, 
en algun otro lugar habia conocido a uno o dos de los miembros de la 
iglesia (Ninfas y Arquipo, por ejemplo) 39 por lo que les envia sus saludos 
de manera personal, sabiendo que los demas miembros de la iglesia no 
se extranarian al no ser nombrados (lo cual si podia suceder, si mandaba 
saludos personales a algunos de los miembros de la iglesia de Corinto o 
Efeso, pero no a otros). De modo que, dadas las facilidades para viajar por 
el mundo romano del tiempo de Pablo y considerando el hecho de que 
todas las calzadas llevaban a Roma, era natural que muchos de los cre- 
yentes que Pablo habia conocido en otros lugares estuvieran ahora vivien- 
do en Roma (incluido Epeneto, su primer convertido de Asia); 40 resultaba 
tambien natural que a estos y a otros cuyos nombres conocia les enviara 
saludos personales, sin correr por ello el riesgo de ofender a los que no 
conocia ni siquiera de nombre. 


38 Vease T. W. Manson, Studies in the Gospels and Epistles (Manchester 1962), pags. 234 y 
ss.; menciona a D. Schulz en Theologische Studien und Kritiken 2 (1829), pags. 609 y ss, como el 
primero en sugerir como destinatarios de Romanos 16 a los efesios. Respecto a los destinatarios 
Romanos vease C. H. Dodd, The epistle to the Romans (Londres, 1932), pags. xvii y ss., 236 y ss.; 
H. W. Schmidt, Der Brief des Paulus an die Romer (Berlin, 1963), pags. 250 y ss.; W. G. Kummel, 
Introduction to the New Testament , E.T. (Londres, 1966), pags. 224 y ss. 

39 Colosenses 4:15,17 (con el ultimo de estos versfculos, cf. Filemon 2). 

40 Romanos 16:5. 
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En segundo lugar, algunos de los nombres de las personas a quienes 
se mandan los saludos estan mejor atestiguados en Roma que en Efeso. 
Esto se debe en gran medida a que el numero de inscripciones de que 
disponemos en Roma es mucho mayor que en Efeso. De todas maneras, 
son en su mayor parte los nombres y no los individuos los que estan bien 
atestiguados en Roma. (Un nombre como Urbano, que encontramos en 
Romanos 16:9, denota inmediatamente una conexion con la urbs). 

Para hablar de casos concretos, se mandan saludos, entre otros, a “los 
de la casa de Narciso, los cuales estan en el Senor” (Romanos 16:11). A 
este Narciso se le ha identificado frecuentemente con Tiberio Claudio 
Narciso, un rico liberto del emperador Tiberio muy influyente en la ad- 
ministracidn de Claudio que fue, sin embargo, ejecutado a instancias de 
Agripina poco despues de la coronacion de Neron en el ano 54 dC. 41 A1 
serle confiscadas sus pertenencias, sus esclavos y criados pasaron a perte- 
necer a la casa imperial donde se distingui'an de los demas grupos con el 
sobrenombre de Narcissani. Es posible que los saludos de Pablo fueran di- 
rigidos a algunos convertidos entre estos Narcissani, aunque, por supuesto, 
no tenemos idea de como pudo haberles conocido o haberse enterado de 
su existencia. Sin embargo, de ser correcta esta supuesta identification de 
los Narcissani , estos serian ciertamente santos “de la casa de Cesar” y pue- 
de que se encontraran entre los asi descritos cuyos saludos manda Pablo a 
la iglesia de Filipos (Filipenses 4:22). 

Se ha identificado otro supuesto grupo de “santos de la casa de Ce¬ 
sar” en “los de la casa de Aristobulo,” a quienes Pablo manda saludos en 
Romanos 16:10. Aristobulo era un nombre muy comun en la familia de 
Herodes; uno de sus miembros con este nombre, hermano menor de 
Agripa el Mayor, vivio en Roma como un ciudadano normal (sin nin- 
gun cargo politico o administrative) y -junto con su hermano- disfru- 
taba de la amistad de Claudio. 42 Si sus propiedades le fueron legadas al 
emperador, entonces sus esclavos tambien habrian formado parte de la 
casa imperial distinguiendose con el sobrenombre de Aristobuliani. Pero 
no existe evidencia en el sentido de que legara sus bienes al emperador, 
aunque tal accion no hubiera sido extrana en absolute. De haber sido asi 
seria mas que mera coincidencia el que la siguiente persona a la que Pa¬ 
blo saluda lleve el nombre de Herodion. A este Herodion, Pablo le llama 


41 Tacito, Anales xiii. 1.4; Dio Cassius, Historia lx. 34; Juvenal, Satire 14. 329. Esta identificacion 
fue hecha, entre otros, por J. Calvino ( Commentary on the Epistle of Paul the Apostle to the Romans 
[Estrasburgo, 1540]. E. T. [Edimburgo, 1961], p. 323). Vease p. 358, n.15. En cuanto a Narcissiani, 
vease CIL iii. 3973, vi. 15640. 

42 Vease Josefo BJ i. 552; ii. 221; Ant. Xviii. 133,135, etc. 
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su “pariente,” lo cual probablemente significa que, igual que el, era un 
creyente de origen judi'o. 43 

En este capi'tulo se identifican otros dos grupos de cristianos al 
mencionar por nombre a varios de sus miembros. El primero de ellos es: 
“Asmcrito, Flegonte, Hermas, Patrobas, Hermes y los hermanos que es- 
tan con ellos” (versi'culo 14) y el otro: “Filologo, Julia, Nereo y su herma- 
na, Olimpas y todos los santos que estan con ellos” (versi'culo 15). En el 
primer grupo, el nombre de Patrobas traera a la memoria del lector que 
segun las Historian de Tacito, Neron tenia un oficial muy influyente, pero 
impopular, llamado Patrobio; 44 Patrobas es una forma abreviada de este 
nombre por lo que el cristiano que asi se llamaba era verosimilmente un 
siervo del Patrobio de Neron. 45 El nombre de Hermas (abreviacion de 
Hermagoras, Hermodorus, Hermogenes o algo similar) era muy comun. 
Una o dos generaciones mas tarde, hubo otro cristiano romano con este 
nombre: el autor de la obra El pastor, bien conocida en el ambito de la 
patristica. 46 La tradicion eclesiastica romana atribuye, ya en el siglo IV dC., 
el nombre de Nereo a un cristiano de la ultima decada del siglo I, que, 
juntamente con su companero Aquileo, se ha relacionado con Flavia Do- 
mitila, sobrina del Emperador Domiciano, cuyo nombre lleva el cemen- 
terio de Domitila, en la Via Apia 47 (por cierto, en este cementerio existen 
tumbas de algunos miembros cristianos de la gens Aurelia con el cognomen 
Ampliatus, nombre que aparece en Romanos 16:8). 48 Del segundo gru¬ 
po, Filologo y Julia podrian haber sido marido y mujer o -como otra de 
las parejas de la misma lista- hermanos. El nombre de Julia sugiere algun 
tipo de conexion con la casa imperial. Es algo muy notable, en cualquier 
caso, que tantos de los nombres que aparecen en Romanos 16:5-15 hayan 
sido encontrados en inscripciones de nombres de la casa imperial, si bien la 
coincidencia de un nombre no significa que se trate de la misma persona. 


43 Gr. Suggenes. Otros a quienes Pablo designa de este modo en este capitulo son Andronico y 
Junias (versiculo 7) y Lucio, Jason y Sosipater (versiculo 21). 

44 Tacito, Histories , i. 49; ii. 95; fue ejecutado bajo el mandato de Galba, segun Dio Cassius, History 
(Epitome) lxiv 3. 4. 

45 J. B. Lightfoot, St. Paul's Epistle to the Philippians (Londres, 1968), p. 177. 

46 Una obra alegorica, escrita al inicio del siglo II que gozaba de la misma popularidad en su tiempo 
que el Peregrino de John Bunyan tuvo en su momento en el mundo de habla inglesa. 

47 Las tumbas de los martires Nereo y Aquileo fueron adornadas con un epitafio encargado por el 
Papa Damaso. Los Hechos de Nereo y Aquileo datan posiblemente del siglo V; vease Leclercq, “Neree 
et Achillee,” DACL xii. 1 (Paris, 1935), columna 1111 y ss. En cuanto a Flavio Domitila, vease Dio 
Cassius, History (Epitome), lxvii. 14; para su cementerio vease H. Leclercq, “Domitille (Cimitiere 
de),” DACL iv. 2 (Paris, 1921), columna 1404 y ss. 

48 Vease H. Leclercq, “Ampliatus (Cubiculum d'),” DACL i. 2 (Paris, 1907), columna 1712 y ss. 
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Algo que llama la atencion al inicio de los saludos es la referenda 
a Priscila (o Prisca, como la llama Pablo normalmente) y Aquila, con “la 
iglesia de su casa” (versi'culos 3-5a). Puesto que este matrimonio habi'a 
abandonado Roma cuando Claudio expulso a todos los judi'os de la ciu- 
dad, no hay nada sorprendente en su retorno a la capital al termino del 
edicto de expulsion. Es cierto que cuando Pablo los menciona por ultima 
vez (1 Corintios 16:9) estaban todavi'a en Efeso, ciudad a la que se ha- 
bian dirigido juntamente con el desde Corinto. Sin embargo, la partida 
de Pablo de Efeso pudo haber sido para ellos la serial para volver a Roma. 
Su regreso a la capital podria haber estado relacionado con los planes de 
Pablo de visitar Roma cuanto antes. 49 De todos modos, cabe esperar que 
se hubieran mantenido en contacto con Pablo ya sea por carta o por cual- 
quier otro medio. Del mismo modo que en Efeso abrieron su casa para las 
reuniones de la iglesia, lo hicieron tambien en Roma. Respecto a Epeneto, 
primer convertido de Pablo en Asia y a quien el apostol saluda inmediata- 
mente despues de Priscila y Aquila (5b), es posible que hubiera acompa- 
nado a este matrimonio en su vuelta a Roma. 

La inclusion de Andronico y Junias (o posiblemente la forma feme- 
nina, Junia) entre los que se mencionan por nombre suscita algunas pre- 
guntas interesantes; esto es asi, no solo porque Pablo habla de ellos como 
parientes y companeros de prisiones, sino porque dice que son “muy es- 
timados entre los apostoles” y “fueron antes de mi en Cristo” (versiculo 
7). Debieron haberse convertido en una fecha muy temprana si eran cre- 
yentes antes que Pablo y si la estimation de que gozaban entre los apos¬ 
toles no implica solamente que eran bien conocidos entre ellos, sino que 
en algun sentido ellos mismos eran apostoles, ^que conclusion deberiamos 
sacar de todo esto? Tal vez estaban entre los mas de quinientos a quienes 
Jesucristo se habi'a aparecido tras su resurrection. J. B. Lightfoot insinuo 
(era demasiado cauto para ir mas alia) que podrian haber estado entre 
quienes estaban de visita en Roma y escucharon a Pedro predicar en Jeru- 
salen el di'a de Pentecostes. 50 

En cuanto a “Rufo”, “escogido en el Senor” (versiculo 13), se han 
mencionado las posibles implicaciones que tendria la coincidencia de su 
nombre con el de uno de los hijos de Simon de Cirene. 51 Si estos salu¬ 
dos fueron enviados a Roma por Pablo y si el Evangelio de Marcos se 
escribio un par de anos mas tarde tambien para los cristianos de Roma, 


49 Vease O. Michel, Der Brief an die Romer (Gottingen, 1966). P. 341. 

50 J. B. Lightfoot, St. Raul's Epistle to the Philippians , p. 17. Vease paginas 445 y 447. 

51 Vease pagina 175. 
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entonces la posibilidad de que se trate del mismo Rufo se convierte casi 
en certeza. 

Estos saludos dan la impresion de la existencia en Roma de una co- 
munidad cristiana descentralizada; de hecho, el uso mismo de la palabra 
comunidad puede que sea mas una interpretacion espiritual que un he¬ 
cho. Es posible que los diversos grupos se diferenciaran por sus puntos 
de vista, por no hablar de la posibilidad de desacuerdos aun dentro de los 
mismos grupos. La iglesia que se reum'a en el hogar de Priscila y Aquila 
era, probablemente, la que fomentaba la perspectiva paulina del Evange- 
lio. Un estudioso del tema ha recopilado evidencia a partir de la carta a 
los Romanos que permite identificar cinco posturas diferentes entre los 
potenciales lectores de la epi'stola. Las cuestiones que establecen las dife- 
rencias estan en el ambito de la firmeza o debilidad en la fe, y en el de la 
adopcion de actitudes diversas por parte de cada grupo frente a cuestiones 
polemicas de la etica cristiana tales como la observancia de ciertos di'as sa- 
grados o la abstencion de cierto tipo de comidas, asi como tambien las ac¬ 
titudes frente a otros creyentes que discrepaban en estas cuestiones. 52 Sin 
embargo, esta correlacion no puede determinarse con exactitud. Pablo era, 
no hay duda, consciente de la existencia de diferencias de actitud y con- 
ducta que podrian dar lugar a tensiones si no se ejercitaba el respeto entre 
hermanos. Por esta razon exhorta encarecidamente a los distintos grupos 
a que reciban a los demas, del mismo modo que Cristo les ha recibido a 
todos “para gloria de Dios” (Romanos 15:7). De este modo se fomentaria 
un espi'ritu de unidad. 

Sin embargo, si Pablo encontro a los creyentes de Roma descentrali- 
zados en lo que a organization se refiere, poco hizo para “centralizarlos” en 
este sentido; de hecho, aunque hubiera deseado hacerlo, sus posibilidades 
eran escasas. Y medio siglo despues de su llegada a Roma, las evidencias 
que aportan Ignacio y Hermas indican que la iglesia de Roma segui'a estan- 
do menos centralizada que muchas otras iglesias de aquel tiempo: aun no se 
habia organizado bajo la autoridad administrativa de un solo obispo. 53 


52 P. S. Minear, The Obedience of Faith , pags. 8 y ss. 

53 La evidencia que presenta Ignacio es particularmente concluyente. Ignacio esta obsesionado con 
la importancia del oficio episcopal e insiste en ello en seis de sus siete cartas, de manera que su 
silencio en la carta a los romanos exige una explicacion. Lo mas probable es que cuando escribio 
este documento (en el 110 dC.), no habia todavia un solo obispo como administrador. No hay 
indicios de autoridad episcopal en la carta de Clemente de Roma a los Corintios (96 dC.); poco 
despues, Hermas no habia de ninguna regia en la iglesia, sino de la de los “ancianos que presiden 
sobre la iglesia” ( Pastor ; vision 2.4.3; 3.9.7). 
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5. Evidencia de la carta a los Filipenses 

Nuestra inseguridad respecto a que algunos documentos del Nuevo 
Testamento tuvieran a los cristianos romanos como destinatarios se une a 
nuestra incertidumbre respecto al origen de otros. Las epi'stolas paulinas 
de la cautividad se han datado tradicionalmente durante el periodo del 
encarcelamiento del apostol en Roma; sin embargo, hemos visto que al 
menos alguna de ellas podria haberse escrito desde Efeso o Cesarea. Si los 
“santos de la casa de Cesar”, cuyos saludos se dirigen a la iglesia de Fili- 
pos, eran cristianos de Roma, como parece probable, lo mas natural seria 
entonces buscar tambien en Roma el praetorium en todo el cual, y segun 
Filipenses 1:13 se hizo evidente que el encarcelamiento de Pablo era por 
causa de Cristo. (Algunos eruditos han argumentado que la epistola a los 
Filipenses en su forma actual, contiene mas de una carta de Pablo a sus 
amigos de Filipos, 54 y esta posibilidad hay que tenerla en cuenta, aunque 
vaya en contra de la “probabilidad bibliografica”). 55 De todos los posibles 
significados de praetorium , el mas apropiado en este contexto es el de 
“guardia pretoriana.” La guardia pretoriana era un cuerpo de guardaespal- 
das personates del emperador y, puesto que Pablo al apelar al emperador 
se habi'a puesto a disposition de este, seria logico que los soldados que 
teni'an que custodiarle formaran parte de la guardia pretoriana. Pocos de 
estos soldados se habi'an topado jamas con alguien como Pablo y cada uno 
de ellos se daria cuenta pronto de lo que le habi'a traido a Roma; y no solo 
la guardia pretoriana, sino que en palabras de Pablo, “todos los demas,” 
se habi'an enterado de la razon de su encarcelamiento (“todos los demas” 
incluye probablemente a todos los que de alguna manera estaban implica- 
dos haciendo preparativos para la vista de su caso). 

Ademas, el hecho de que Pablo, a pesar de las condiciones de su arres- 
to domiciliario, pudiera predicar el Evangelio libremente a todos los que le 
visitaban, impulso a muchos otros cristianos de Roma a dar testimonio con 
mayor denuedo de lo que lo habi'an hecho antes, de modo que, la llegada de 
Pablo a Roma contribuyo de muchas maneras al avance del Evangelio en 
la ciudad. Esto no significa que tal extension del Evangelio fiiera el fruto 


54 En su Carta a los Filipenses (3:2), Policarpo recuerda a esta iglesia como Pablo “os habia escrito 
cartas en su ausencia.” En defensa de la “teoria compuesta” vease E. J. Goodspeed, Introduction 
to the New Testament (Chicago, 1937), pags. 90-96; F.W. Beare, A commentary on the Epistle 
to the Philippians (Londres, 1959), pags. 2-5, 100-102, 150. W. G. Kiimmel, por otro lado, no 
encuentra “razones suficientes para dudar de la unidad original de la carta enviada a los Filipenses” 
(Introduction to the New Testament , E. T., p. 237). 

55 La expresion se encuentra en F. G. Kenyon, The Bible and Modern Scholarship (Londres, 1948), 
pags. 37 etc. 
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de una colaboracion directa con Pablo; los diferentes puntos de vista entre 
los distintos grupos de Roma implicaban que algunos simpatizaban menos 
con Pablo que otros; de hecho, algunos le eran abiertamente antagonicos. 
El apostol mismo nos dice que mientras algunos predicaban a Cristo en un 
espiritu de buena voluntad, contandose entre los amigos y companeros de 
Pablo, otros lo haci'an en un espiritu de envidia y rivalidad, sin otro movil 
que hurgar en sus heridas, procurando aumentar la frustracion que podia 
experimentar por su condicion de prisionero. Pero Pablo responde con un 
talante contento y relajado: lo importante era que se estaba predicando a 
Cristo -fuera por razones dignas o indignas-, “y en esto me gozo,” anade el 
apostol (Filipenses 1:15-18). 

Esto es algo muy diferente del anatema que invoco sobre los agita- 
dores que, anos atras, invadieron su campo misionero de Galacia, ense- 
nando un “evangelio distinto” a sus convertidos. Es cierto que sus opo- 
nentes de Roma no se salieron de sus limites y nada parece sugerir que el 
contenido de su mensaje fuera erroneo o peligroso. Pero aun asi, es evi- 
dente que Pablo muestra aqui una actitud mas suave, mas cercana a “la 
mansedumbre y ternura de Cristo” que la que demostro cuando invoco 
estas mismas cualidades durante su reconvencion a los miembros disi- 
dentes de Corinto. 56 Tal vez los dos anos de carcel en Cesarea y su actual 
arresto domiciliario le habian ensenado nuevas lecciones de paciencia. 

Era imposible saber cuanto tiempo duraria aun su arresto o cuando 
le citarian para comparecer ante Cesar. Estaba convencido de que su com- 
parecencia resultaria a su favor: en Roma, Filipos y otros lugares, muchos 
amigos estaban orando por ello y Pablo estaba convencido de que, por el 
bien de los creyentes y la extension del Evangelio, su liberation seria desea- 
ble. 57 Si la election dependiera solo de sus propios deseos, entonces ya no 
estaba tan seguro: para el seria “mucho mejor” hacer su ultimo viaje y llegar 
al hogar celestial para “estar con Cristo” (Filipenses 1:23); era dificil escoger 
entre las dos opciones. Pero, felizmente, la decision no dependia de el y su 
petition a Dios era que de una u otra manera, Cristo fuera glorificado. 58 


6. Evidencia de la carta a los Colosenses 

En este punto, la relation entre la carta a los Colosenses y la estancia 
de Pablo en Roma ha de considerarse bastante incierta. Sin embargo, si 


56 2 Corintios 10:1. 

57 Filipenses 1:19. 

58 Filipenses 1:20. 
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esta carta fue realmente enviada desde Roma, es necesario entonces tener 
en cuenta las implicaciones de los saludos finales donde Pablo mencio- 
na a Aristarco, Marcos (“sobrino de Bernabe”) y a Jesus, llamado Justo, 
como los unicos hermanos de origen judi'o que estaban con el en aquel 
momento ayudandole “en el reino de Dios”, “hombres -anade Pablo-, que 
han sido para mi un consuelo” (Colosenses 4:10-11). Tenia con el otros 
companeros de origen gentil, 59 pero ningun otro “de la circuncision” apar- 
te de Timoteo, cuyo nombre aparece juntamente con el suyo en el saludo 
inicial de la carta. 60 Este lenguaje podria ser un indicio, como pensaba J. 
B. Lightfoot, del “antagonismo contra los convertidos de la circuncision 
en la metropoli” 61 y podria tambien estar relacionado con la mencion de 
Pablo en su carta a los Filipenses de aquellos que “anuncian a Cristo por 
contention” (Filipenses 1:16). 

De los tres cristianos judios que menciona Pablo, a Jesus llamado 
Justo no se le menciona en ningun otro lugar. Aristarco, a quien aqui se 
designa como “mi companero de prisiones,” habia llegado a Roma con 
Pablo y es posible que hubiera estado detenido juntamente con el bajo 
arresto domiciliario. 62 La referenda a Marcos es particularmente intere- 
sante ya que, por lo que sabemos, Pablo y el no se habian visto desde el 
di'a en que Bernabe, tomando a Marcos, zarpo rumbo a Chipre desde An- 
tioquia de Siria tras la negativa de Pablo a aceptarle de nuevo como cola- 
borador en la obra misionera. 63 La tradition del siglo segundo relaciona a 
Marcos con Roma, mas concretamente como colaborador de Pedro. 64 

Una de las hipotesis que nos ayuda a reconstruir la situation que llevo 
a Marcos a Roma es la siguiente: poco despues del retorno de los judios 
a la ciudad en el ano 54, Pedro, acompanado por Marcos, habria hecho 
su primera visita a Roma para ayudar a los miembros cristianos de la co- 
munidad judi'a a restablecer su identidad y testimonio; 65 en el periodo en 


59 Colosenses 4:12-14. 

60 Tecnicamente (y solo tecnicamente), se podria incluir a Timoteo entre los “de la circuncision,” ya 
que Pablo le habia circuncidado (Hechos 16:3). 

61 J. B. Lightfoot, St. Paul's Epistles to the Colossians and to Philemon (Londres, 1975), p. 236; vease 
tambien St. Paul's Epistle to the Philippians , pags. 16 y ss. 

62 Vease pagina 422. 

63 Vease pagina 251. 

64 Segun Papias (130 dC.) citado por Eusebio {Hist. Eccl. iii.39.15) “Marcos se convirtio en 
traductor de Pedro y escribio exactamente todo lo que recordaba de las palabras o hechos del 
Senor, aunque no por orden.” Hacia finales del siglo II el prologo anti-Marcionita del Evangelio de 
Marcos dice que “despues de la partida de Pablo, el puso este evangelio por escrito en las partes de 
Italia.” Mas o menos al mismo tiempo Clemente de Alejandria (citado por Eusebio, Hist. Eccl. Ii. 
25) y Ireneo {Contra Herejias iii. 1.2) escribe algo parecido. 

65 Vease T.W. Manson, Studies in the Gospels and Epistles (Manchester, 1962), pags. 38 y ss. 
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que Pablo redacto su carta a los romanos -comienzos del ano 57-, Pedro 
y probablemente tambien Marcos habrian dejado la ciudad; pero Marcos 
habria regresado de vez en cuando para mantener el contacto con los cre- 
yentes judi'os de Roma y, justo en el tiempo en que Pablo escribi'a a los 
Colosenses, se hallaria en una de tales visitas. Aunque Pablo habi'a expre- 
sado sus reservas hacia Marcos en el pasado, es importante notar que ahora 
le incluye entre quienes le habi'an sido de consuelo (Colosenses 4:11). Sin 
lugar a dudas, Marcos habi'a madurado, primero bajo la sabia y amigable 
direction de Bernabe y luego como colaborador de Pedro; y por su parte, 
Pablo se habi'a convertido tambien en un hombre mas sosegado. 

Pero el asunto de si la carta a los Colosenses se redacto o no en 
Roma requiere un analisis de la carta a Filemon, con la que esta estrecha- 
mente relacionada. 



CAPITULO XXXIV 
La carta a Filemon 


La carta de Pablo a Filemon es suficientemente breve como para ser 
reproducida l'ntegramente, en una traduccion completamente libre: 

Pablo, prisionero de Cristo Jesus, y Timoteo nuestro hermano, a Fi¬ 
lemon, nuestro querido amigo y colaborador, con nuestra hermana 
Apia y nuestro companero de milicia Arquipo, y la iglesia que esta en 
tu casa: gracia y paz sean a vosotros de Dios nuestro Padre y nuestro 
Senor Jesucristo. 

Doy siempre gracias a Dios, mi querido amigo, al recordarte en 
mis oraciones, pues oigo buenas noticias del amor y lealtad que mues- 
tras a nuestro Senor Jesus y a todo su santo pueblo. Por eso oro para 
que tu liberalidad cristiana, brotando de tu fe como ya hace, pueda 
guiarte eficazmente en la experiencia y apreciacion de toda bendicion 
que tenemos como miembros del cuerpo de Cristo. Tu amor me ha 
causado gran gozo y consuelo, mi querido hermano; tu has confortado 
los corazones del pueblo de Dios. 

Por eso te hago este ruego; lo hago por causa del amor, aunque po- 
drfa ejercer mi autoridad en el nombre de Cristo y ordenarte hacer lo 
correcto. Si, podria ordenarte como Pablo, embajador 1 de Cristo Jesus; 
pero no lo hago: prefiero pedirte un favor como Pablo, prisionero de 
Cristo Jesus. 

El ruego que te hago es por mi hijo. ^Mi hijo? Si, mi hijo; he ad- 
quirido uno aqui', aun estando preso. Su nombre es Onesimo -util de 
nombre y util por naturaleza. Se que antes te resultaba completamente 
inutil, pero ahora, te aseguro, ha aprendido a ser fiel- util para ti, y util 
para mi. 

Bien, le envio de regreso a ti, aunque hacerlo es como arrancar mi 
propio corazon. Yo preferirfa retenerlo aqui conmigo, y entonces el po¬ 
dria continuar sirviendome mientras estoy preso por causa del evan- 
gelio -sirviendome como tu representante. Pero no quiero hacer nada 
sin tu consentimiento, no quiero que el favor que me hagas mediante 


1 Tomando presbu,thj (“anciano”) en el sentido de presbeuthj (“embajador”). 
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su servicio sea hecho por la fuerza, sino por tu libre iniciativa. Por lo 
que yo se, era por esto por lo que tu y el estuvisteis separados por poco 
tiempo, para que puedas tenerlo para siempre, no mas como esclavo, 
sino mucho mejor que un esclavo -como un hermano amado, muy 
amado en verdad para ml, y seguramente mas amado todavla para ti, 
puesto que el es ahora tuyo no solo como miembro de tu casa, sino 
como companero en la fe en el Senor. Tu me consideras tu companero, 
,;verdad? Bien, Onesimo es mi representante, dale el recibimiento que 
me darias a ml. ^Te ha hecho algo malo? ^Te debe algo? No te preocu- 
pes, ponlo en mi cuenta. Aquf esta mi pagare, escrito con mi propia 
mano. “Yo lo pagare. Firmado: Pablo.” 

(Apenas necesito recordarte, por supuesto, la deuda que tienes con- 
migo; jes a ml a quien debes aun tu vida!) 

Si, mi amado hermano, tenga yo este beneficio de ti como com¬ 
panero cristiano. Conforta mi corazon en nombre de Cristo, a quien 
ambos pertenecemos. 

Escribo as! porque tengo toda confianza en tu obediencia; se que 
haras mas de lo que digo. Y, de paso, prepara la habitacion de invitados 
para ml; espero ser devuelto a vosotros, gracias a vuestras oraciones. 

Epafras, mi companero de prisiones por causa de Cristo Jesus, te 
envi'a saludos; tambien mis colaboradores Marcos, Aristarco, Demas y 
Lucas. 

A todos vosotros, que la gracia de nuestro Senor Jesucristo sea con 
vuestro espfritu. 

Reconozco que hago la peticion de principio de poder tratar la carta 
de Filemon en el contexto del encarcelamiento romano de Pablo. Surgen, 
de hecho, dos preguntas: <;Fue escrita esta carta por Pablo? Y ^fue escrita 
en Roma? 


1. Autoria 

;Fue escrita por Pablo? La mayoria de los criticos se han contentado 
con dejar la autoria paulina intacta. La carta es demasiado breve hasta para 
la mas eficiente computadora como para ofrecer un analisis significativo de 
su estilo y vocabulario. 2 Si se cuestiona su autenticidad, se cuestiona princi- 
palmente debido a la estrecha relacion entre esta carta y Colosenses, la cual 
algunos encuentran dificil de aceptar como paulina. Porque Colosenses y 
Filemon fueron claramente escritas en el mismo momento y lugar, envia- 
das al mismo sitio, llevadas por los mismos mensajeros. Practicamente los 


2 Cfr. A. CX Morton, The Times , 24 de abril, 1963 (“no parece haber razon para excluirla de las 
obras de Pablo”)- 



Autoria I 461 


mismos acompanantes de Pablo envi'an saludos en ambas; de los seis que lo 
hacen en Colosenses, cinco lo hacen en Filemon. Aparte de estos, Arquipo 
es mencionado en las dos; y en ambas Onesimo llega al mismo tiempo que 
las cartas. 

Ernesto Renan estaba tan convencido de la genuinidad de Filemon 
que por su causa estaba dispuesto a admitir la genuinidad de Colosen¬ 
ses. “La epi'stola a los Colosenses”, escribio, “aunque llena de excentrici- 
dades, no abarca ninguna de esas imposibilidades que se encuentran en 
las Epi'stolas a Tito y Timoteo. Incluso suministra muchos detalles que 
descartan la hipotesis [de su seudonimidad], como falsa. Sin duda entre 
estos esta su relation con la nota a Filemon. Si la Epi'stola es apocrifa, 
tambien la nota es apocrifa; sin embargo pocas paginas han hablado en 
un tono de sinceridad asi; solo Pablo, asi nos parece, pudo escribir esta 
pequena obra maestra.” 3 

Pero Renan era un romantico, y como tal habria sido reticente a 
abandonar la idea de la autenticidad de Filemon; un critico biblico de 
verdad debe tener mas caracter. Y asi era Ferdinand Christian Baur, a 
cuyos ojos solo las cartas de Galatas, Corintios y Romanos eran autenti- 
camente paulinas. 

“^Que ha de hacer la critica”, pregunta Baur, “con esta breve, 
atractiva, gracil y amistosa carta, inspirada por el mas noble sentimien- 
to cristiano, y que nunca ha sido tocada por la mas ligera sospecha?” 4 
Aun aqui, continua, no puede darse por sentada la autoria apostolica; y 
dado que las otras “epi'stolas de la cautividad” con las que Filemon esta 
tan claramente relacionada no son paulinas, se sigue que esta epi'stola 
no es paulina; es, de hecho (dice Baur), una novela sentimental cristia- 
na en embrion, comparable en este aspecto a las Homilias Clementinas. 
Las Homilias Clementinas muestran como “el Cristianismo es la perma- 
nente reconciliation de aquellos que antes estaban separados por una u 
otra causa, pero que, por una especial disposition de los acontecimientos 
causada por la Divina Providencia para ese fin, son reunidos otra vez; 
a traves de su conversion al Cristianismo se conocen el uno al otro de 
nuevo, el uno ve en el otro su propia carne y sangre.” 5 Asi, la Epi'stola 
a Filemon sugiere que quiza Onesimo y su amo estuvieron separados 
por un poco de tiempo con el proposito de que este pudiera, a partir de 


3 E. Renan, Saint Paul, Trad. ing. (Londres, 1889). p. x. 

4 F.C. Baur, Paul, Trad. ing., ii (Londres, 1875), p. 80. 

5 Baur, Paul , Trad, ing., ii, p. 83. 
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entonces, volver a tener a Onesimo consigo para siempre, no mas como 
esclavo, sino como hermano amado. 

W. C. van Manen, que rechazo la autenticidad de las trece epi'stolas 
paulinas (incluidas las cuatro “cartas capitales” que Baur admite), anadio a 
los argumentos de Baur contra la genuinidad de Filemon algunas consi- 
deraciones propias. En primer lugar, la ambigiiedad de la direction habla 
en contra de la autoria paulina, pues la epi'stola esta dirigida por Pablo y 
Timoteo a tres individuos y a una iglesia familiar, mientras que la mayor 
parte de la misma es una carta personal de Pablo a Filemon. “Esta doble 
forma... no es el estilo natural de alguien que escribe libremente y sin 
limitation alguna, sea a una persona o a muchas.” 6 Mas probablemente, 
el autor ha modelado su composition sobre una carta de Plinio el Joven a 
su amigo Sabiniano en la que intercede a favor de un liberto del segundo 
que ha ofendido a su patron y que ha buscado los buenos oficios de Plinio 
para conseguir la reconciliation. 7 El autor de Filemon convierte al liberto 
en un esclavo, y reescribe la carta para que describa las ideales “relaciones 
que, en su opinion, y de acuerdo con la opinion de los cristianos pauli- 
nos, deben subsistir entre los esclavos cristianos y sus amos, especialmente 
cuando los esclavos de alguna manera se han comportado mal, como por 
ejemplo abandonando en secreto el servicio de sus amos”. 8 

Esta combination de hipercritica y candidez se reconoce facilmente 
como lo que es. No es necesario proponer unas explicaciones tan invero- 
similes de un documento que, en la opinion de la mayoria de los criticos y 
de la mayoria de los lectores ordinarios, deja ver a primera vista una expli¬ 
cation mas probable -a saber, que es una carta genuina de Pablo, relativa a 
un esclavo llamado Onesimo, quien de alguna manera necesita la ayuda del 
apostol para restablecer buenas relaciones personales entre el y su amo, y 
que Pablo aprovecha la oportunidad de manera bastante natural al principio 
y al final de la carta para enviar saludos a otros miembros de la casa. Por 
causa de lo que ellos consideran la transparente genuinidad de esta epi'sto¬ 
la, algunos eruditos que no pueden aceptar todo Colosenses como paulina, 
sienten sin embargo la necesidad de salvar algo de ella para el apostol -lo 
suficiente, al menos, para mantenerla en compama de Filemon. 9 


6 W. C. van Manen, articulo “Philemon, Epistle to”, Encyclopaedia Biblica , iii (Londres, 1902), 
columna 3695. 

7 Plinio, Epistola ix. 21. Para traduccion ver J. B. Lightfoot, St. Paul's Epistle to the Colossians and to 
Philemon (Londres, 1879), pags. 38 s.; J. Knox, Philemon among the Letters of Paul (Londres, 2 1960), 
pags. 16 s.; E. M. Blaiklock, From Prison in Rome (Londres, 1964), pags. 71 s. 

8 Encyclopaedia Biblica , columna 3696. 

9 Cfr. P. N. Harrison. “Onesimus and Philemon”, Anglican Theological Review 32 (1950), pags. 268 
ss. Ver pagina 399 s. 
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2. Lugar de redaccion 

Pero incluso en el caso de que fuera escrita por Pablo, <;Fue enviada 
desde Roma? Aqui, el debate se ha fijado sobre dos puntos: (a) la distan- 
cia del viaje que Onesimo debe haber hecho desde la casa de su amo hasta 
el lugar donde Pablo estaba detenido, y (b) La petition que hace Pablo de 
preparation de la habitation de invitados a la vista de su esperanza de una 
pronta liberation y de una visita al valle del Lico. ^Sugieren estos puntos 
que Pablo estaba por entonces bastante cerca del valle del Lico (digamos, 
en Efeso, a cerca de 100 millas de distancia) o mucho mas lejos (digamos 
en Roma, a mas de 1000 millas de distancia)? 

Nadie ha debatido el caso de manera mas competente en una y 
otra direction respectivamente que el Principal G. S. Duncan y el Pro- 
fesor C. H. Dodd. El argumento a favor de Efeso del Principal Duncan 
-porque estaba mucho mas cerca de Colosas que Roma-, fue respondi- 
do por el Profesor Dodd, quien cree mas probable la ciudad mas distan- 
te. El Principal Duncan respondio al Profesor Dodd, pero la cuestion 
permanece pendiente. 

Con respecto a la election que hace Onesimo de un lugar de refu- 
gio, “solamente en las circunstancias mas desesperadas”, dice el Principal 
Duncan, “que la carta no nos da razon para suponer, habrfa emprendido 
un fugitivo de la justicia un viaje de mil millas por tierra, por caminos 
desconocidos y peligrosos, junto con dos viajes por mar que abarcarian 
cinco di'as, especialmente si comparativamente cerca habia una ciudad a 
mano que sin duda ya conotia, y que era de una extension suficiente como 
para proporcionarle toda la seguridad que probablemente necesitaria.” 10 

Con respecto a la visita proyectada por Pablo en el versi'culo 22, el 
Principal Duncan dice a continuation: 

Que natural serfa esa visita en un tiempo en el que sus actividades, 
interrumpidas temporalmente por el encarcelamiento, estaban diri- 
gidas hacia la evangelization de Asia: no lejos de el mientras se en- 
contraba en Efeso estaban aquellas iglesias del valle del Lico que sin 
duda y de manera indirecta, debi'an su origen a su obra misionera en 
la provintia, pero que el nunca habia visitado hasta ese momento, y en 
al menos una de las cuales, Colosas, las condiciones le dieron un serio 
motivo de ansiedad. Por otro lado, cuan improbable era que el proyec- 
tara esa visita, y no digamos pensar en la provision de alojamiento alii, 


10 G. S. Duncan, St. Paul’s Ephesian Ministry (Londres, 1929), pags. 72 s.; cf. P. N. Harrison, 
“Onesimus and Philemon”, p. 271. 
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cuando se encontraba prisionero en Roma... Desde Roma el se propo- 
m'a, no regresar al valle del Lico, sino proseguir hacia Espana. 11 

Ante el argumento de que era mas probable que Onesimo hubiera 
huido a la vecina Efeso que a la lejana Roma, el Profesor Dodd dice: 

Esto parece plausible. Pero un momento de reflexion puede con- 
vencernos de que aquf estamos hablando de cosas acerca de las cuales 
no sabemos nada. No podemos saber que habfa en la mente de One¬ 
simo o cuales pueden haber sido sus oportunidades de viajar. Si hemos 
de conjeturar , entonces es tan probable que el esclavo fiigitivo, llenos 
sus bolsillos a expensas de su amo, se encaminara a Roma porque es- 
taba lejos, como que fuera a Efeso porque estaba cerca. Pero este en- 
cuentro del esclavo fiigitivo con el apostol encarcelado es en cualquier 
caso un enigma. ^Se proponfa ir hasta Pablo? ,jO fue llevado hasta el? 

fue el largo brazo de la coincidencia el que causo este improbable 
encuentro? No hay un argumento seguro que pueda basarse sobre un 
incidente que en ningun caso podemos probar. 12 

Ante el argumento de que la peticion que Pablo hace de aloja- 
miento resulta mas natural si estaba entonces en Efeso que si estaba en 
Roma, dice: 

Este es un verdadero punto a favor de la hipotesis efesia. Al mismo 
tiempo desconocemos si Pablo habfa mantenido su intencion en las 
sumamente cambiadas circunstancias. Como todos los hombres prac¬ 
tices, estaba abierto a cambiar de opinion, y ciertamente sabemos por 
los Hechos y las epfstolas que el hizo esto no pocas veces. Sobre la hi¬ 
potesis romana, la aparicion de la herejfa colosense puede haber lleva¬ 
do a Pablo a planear una visita a Asia antes de proponerse posteriores 
viajes, se haya cumplido este plan alguna vez o no. 13 

Estos argumentos del Profesor Dodd, expuestos por primera vez en 
una conferencia impartida en la Biblioteca John Rylands, Manchester, 
fueron recogidos por el Principal Duncan poco despues de que aparecie- 
ran impresos en el Bulletin de la Biblioteca (1934). Por lo que se refiere 
al primer asunto, el Principal Duncan anadio poco a lo que ya habfa di- 
cho antes (aparte de una referenda a pie de pagina a la sugerencia de J. 
Pongracz de que el templo de Artemisa habrfa proporcionado un lugar 
de refugio para Onesimo en Efeso); sobre el segundo asunto concede que 


11 St. Paul's Ephesian Ministry , pags. 74 s.; cf. P. N. Harrison, “Onesimus and Philemon”, p. 281. 

12 C. H. Dodd, “The Mind of Paul”, en New Testament Studies (Manchester, 1953), p. 95. 

13 Ibid 



Lugar de redaccion I 465 


Pablo podria haber cambiado sus planes durante el encarcelamiento ro- 
mano y haber tornado la decision de visitar Colosas. “Pero mucho antes 
de que llegara a aquella remota e insignificante ciudad en el valle del Lico, 
<;No deberiamos esperar las apremiantes noticias que precedieran a su li- 
beracion, sus viajes hacia el Este, su posterior llegada a Efeso o a algun 
centro similar en Asia? Que alguien en esa situacion pudiera encargar alo- 
jamiento sugiere la mentalidad improvisadora del siglo veinte mas que las 
rigurosas condiciones, que tan bien conoci'a Pablo (2 Corintios 11:25 ss.), 
de los viajes en el siglo primero.” 14 

Sobre este ultimo punto puede decirse que mucho antes del siglo 
veinte con su mentalidad improvisadora la mayoria de los lectores de la 
epi'stola, incluyendo algunos que experimentaron condiciones de viaje no 
mucho menos rigurosas que aquellas que Pablo tuvo que soportar en el 
siglo primero, dieron por sentado que Pablo encargo alojamiento en Co¬ 
losas desde Roma. Mas importante: no fue solamente la herejia colosense 
lo que causo la inquietud de Pablo. La situacion en desarrollo en la pro- 
vincia de Asia, tal como Pablo la conoci'a por Epafras y otros visitantes, 
puede haberle hecho pensar que se requeria urgentemente su presencia 
alii tan pronto como recobrara su libertad (si es que en efecto la recobro). 
En otras partes de la provincia aparte del valle del Lico los oponentes de 
Pablo estaban explotando su ausencia forzosa para su perjuicio y (como 
pudo ver) para el perjuicio de sus convertidos y de la causa del evangelio. 
Aun cuando las cosas no habi'an llegado aun a la situacion descrita en 2 a 
Timoteo 1:15, donde se dice de “todos los que estan en Asia” que se ha¬ 
bi'an apartado de el, los principios de esta tendencia podrian estar cierta- 
mente localizados durante la detencion de Pablo en Roma, si no antes. 

Una leve pista que senala a Roma como el lugar de origen podria ser 
la inclusion de Lucas y Marcos entre los companeros de Pablo en el mo- 
mento de escribirla. Lucas estuvo con Pablo en Roma, no tenemos evi- 
dencia de que estuviera con el en Efeso. 15 Pero esta pista, si es que lo es, 
esta lejos de ser concluyente. 

Los defensores del punto de vista de que esta carta y aquellas que 
iban junto a ella fueron compuestas durante el encarcelamiento de Pa¬ 
blo en Cesarea podrian senalar que Lucas estaba muy probablemen- 
te con Pablo en aquel momento; pero (a pesar de los argumentos de 


14 G. S. Duncan, “The Epistles of the Imprisonment in Recent Discussion”, Expository Times 46 
(1934-35), p. 296. 

15 Se presupone una visita de Marcos a la provincia de Asia en Colosenses 4:10, pero tras el envfo 
de la carta a los Colosenses. 
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Lohmeyer) 16 Cesarea apenas encaja en el cuadro. Se puede entender a 
Onesimo dirigiendose a Efeso porque estaba cerca, o costeandose con 
su trabajo el viaje a Roma porque estaba lejos; pero, ^por que podria ir 
el a Cesarea? 

El lugar desde el cual fue escrita la epi'stola a Filemon no puede, de 
hecho, ser determinado por el estudio de esta carta sola. Debe ser deter- 
minado, si cabe, teniendo en cuenta la evidencia de las cartas con las que 
esta estrechamente relacionada -y en primer lugar, la carta a los Colosen- 
ses. Cuando miramos a Filemon por si misma, los argumentos a favor de 
Efeso son de peso. Pero cuando tomamos Filemon y Colosenses juntas, 
estos argumentos resultan de menos peso que los argumentos a favor de 
Roma como lugar desde el cual fue escrita Colosenses. Esta cuestion re- 
quiere un tratamiento aparte. 


3. El caso de Onesimo 

El cuadro dado a veces del encuentro de Pablo con Onesimo como 
un companero de prisiones es algo enganoso. El Principal Duncan esta en 
lo cierto al enfatizar “cuan radicalmente debe haber empeorado la condi¬ 
tion de encarcelamiento de Pablo en Roma si, tras dos anos pasados en 
su propia casa de alquiler, (Hechos 28:30), fue degradado a compartir la 
misma celda que un esclavo fugitivo.” 17 Pero aqui no es necesario evocar 
cuadro alguno en nuestras mentes. La situation es mas comprensible si 
pensamos de Pablo como viviendo aun bajo arresto domiciliario en su ha¬ 
bitation -aunque esposado a un soldado, y por tanto tecnicamente un pri- 
sionero (versiculos 1, 9) o “en cadenas” (versiculos 10, 13)- cuando Onesi¬ 
mo vino a el. 

En este caso podemos considerar una sugerencia hecha hace muchos 
anos por el Profesor E. R. Goodenough. 18 El senalo que la ley ateniense 
permiti'a a un esclavo cuya vida estuviera en peligro acogerse a sagrado 
en un altar, y que ese altar podia ser el hogar de una familia particular. 
El cabeza de familia estaba entonces obligado a dar protection al esclavo 
mientras intentaba persuadirle de que regresara con su amo; el no dudaria 
en usar de sus buenos oficios para intentar apaciguar la ira del amo. Si el 
esclavo se negaba a regresar, la obligation del padre de familia era subastar 


16 E. Lohmeyer, Der Kolosser- und der Philemonbrief (Gottingen, 11 1957) 

17 St. Paul's Ephesian Ministry , p. 73. 

18 E. R. Goodenough, “Paul and Onesimus”, Harvard Theological Review 22 (1929), pags. 181 ss. 
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publicamente al esclavo y entregar el precio recibido por el a su antiguo 
amo. Esta disposition sobrevivio en Egipto bajo los Ptolomeos, y hasta 
bien entrados los tiempos imperiales Romanos, puesto que influyo en la 
legislation de Ulpiano a principios del siglo tercero dC. Filon, que cono- 
cia esta practica egipcia, modified la ley Deuteronomica del esclavo fugiti- 
vo 19 para hacerla estar de acuerdo con ella. 20 

Goodenough explica el caso de Onesimo en funcion de esta dispo¬ 
sition, pero tiene la necesidad de suponer que Pablo estaba fibre en ese 
momento, y que la referenda a su estar “en cadenas” podria ser figurada. 21 
Pero si el apostol estaba bajo arresto domiciliario en su propia habitation, 
<;no es posible que el lugar donde vivi'a no contara como “hogar” o “altar” 
en el sentido de la ley -suponiendo siempre que Onesimo se valid de esta 
disposicion legal? 

No hay razon para decidir de que manera llego Onesimo hasta Pa¬ 
blo. Quiza Epafras de Colosas, el evangelista del valle del Lico (Colosen- 
ses 1:7), que estaba visitando a Pablo en aquel tiempo (Colosenses 4:12) 
y quien es ciertamente descrito como “companero de prisiones” en File- 
mon 23, le trajo a Pablo porque sabia que Pablo le ayudaria en su dificil 
situation. No podemos estar seguros. Podemos estar muy equivocados si 
suponemos que Onesimo era un esclavo fugitivo en el sentido usual de la 
palabra. Podria argumentarse, me figure, que su amo le envio a Pablo para 
cumplir una comision, y que Onesimo se quedo mas tiempo de lo permi- 
tido -amore Pauli, quiza, Qpor que no?)- y debia llevar una nota de excusa 
de Pablo pidiendo perdon por su excesivamente larga ausencia. Siendo tal 
nuestra ignorancia de los detalles, las posibilidades que podrian ser discu- 
tidas son numerosas. 

La carta arroja poca luz sobre la actitud de Pablo hacia la institution 
de la esclavitud. Tenemos mas ensenanza formal sobre este tema en las 


19 La ley Deuteronomica dice asf: “No entregaras a su amo a un esclavo que se entregue a ti 
huyendo de su amo; habitara contigo, en medio de ti, en el lugar que el escoja en una de tus 
ciudades, donde le parezea mejor, no le oprimiras” (Deuteronomio 23:15 s.). Esto no tiene 
paralelo en la legislacion del Antiguo Oriente Proximo, donde se imponian severas sanciones 
(incluso la pena de muerte, como en la Ley 16 del codigo de Hammurabi) a cualquiera que 
ocultara a un esclavo fugitivo. Los Israelitas tenian buenas razones para saber que Dios se 
cuida de los esclavos fugitivos. Para Pablo esta promulgacion conllevaba autoridad divina; aun 
asi, no recurriria a ella sin el consentimiento de Filemon, prefiriendo que Filemon actuara como 
cristiano por su propia y libre voluntad. 

20 Filon, Sobre las Virtudes , 124; ver las notas de F. H. Colson en la Loeb edition de Filon, viii 
(Londres/Cambridge, Mass., 1939), pags. 238 s., 447 s. 

21 Tambien expone dudas (p. 182, n. 7) sobre la identidad entre el Onesimo de Filemon y el 
Onesimo de Colosenses 4:9. 
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“tablas familiares” de Colosenses y Efesios, y en observaciones hechas en 
otras cartas. 22 Lo que esta carta hace es introducirnos en una atmosfera en 
la que la institucion solamente podia marchitarse y morir. Cuando One- 
simo es enviado a su amo “no mas como un esclavo, sino como hermano 
amado”, la emancipacion formal no seria sino una cuestion de formalis- 
mo, la confirmacion tecnica de la nueva relacion que ya habi'a empezado a 
existir. Si la carta fuera un documento sobre la esclavitud, podria haberse 
ilustrado abundantemente mediante relatos de las condiciones de la es¬ 
clavitud en el Imperio Romano, incluyendo un anuncio del 156 a. de C. 
citado por el Profesor Moule en su comentario sobre Colosenses y Fi¬ 
lemon, en el que se solicita informacion acerca de un esclavo fugitivo y 
se da una description no solo del esclavo sino de los efectos que llevaba 
encima cuando fue visto por ultima vez. 23 


4. Tres preguntas 

Si la carta no es principalmente un documento sociologico, ^que es? 
Podemos obtener una idea mas clara de su naturaleza y proposito si res- 
pondemos tres preguntas especificas: 

gQue esta pidiendo Pablo? 

gLo consiguio? 

(c) gPor que fuepreservada esta carta? 

Aunque formalmente estas son tres preguntas, en esencia son partes 
de una pregunta global, que abarca el caracter del documento y su lugar 
en el Nuevo Testamento. Nos ayudara, ademas, a encontrar una respuesta 
a esta pregunta global y a las preguntas mas especificas que la componen 
el mirar a uno de los libros mas importantes y fascinantes escritos sobre 
esta epistola -un libro que trata no solamente sobre estas preguntas prin- 
cipales sino tambien sobre algunas secundarias. 

En 1935 el Profesor John Knox, antes de la Universidad de Chicago y 
mas tarde en el Union Theological Seminary, Nueva York, publico un librito 
titulado Filemon entre las cartas de Pablo. La edicion era pequena, y el libro no 
recibio la atencion que merecia. En 1959 aparecio en una edicion nueva y un 


22 Colosenses 3:22—4:1; Efesios 6:5-9; 1 Corintios 7:21-23; 1 Timoteo 6:1 s. (cf. 1 Pedro 2:18-21). 

23 C. F. D. Moule, The Epistles of Paul the Apostle to the Colossians and to Philemon (Cambridge, 1957), 
pags. 34 ss.; cf. E. J. Goodspeed y E. C. Colwell, Greek Papyrus Reader (Chicago, 1935), no. 59. 
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poco mas extendida. Entretanto, las opiniones del profesor Knox sobre Fi¬ 
lemon recibi'an un tratamiento mas amplio en su introduccion y comentario 
sobre la epistola en The Interpreters Bible. 24 

El medio en el que la obra del Profesor Knox tomo forma fue la es- 
cuela del Nuevo Testamento de Chicago liderada por el finado Edgar J. 
Goodspeed. El mismo Goodspeed promovio la opinion de que el corpus 
Paulinum de diez epistolas (esto es, sin las tres Pastorales) fue editado y 
publicado en Efeso alrededor del final del siglo primero dC., y que el do- 
cumento que llamamos la Epistola a los Efesios fue compuesto por el edi¬ 
tor para servir como una introduccion al corpus. 25 Otros miembros de la 
escuela de Chicago emprendieron estudios complementarios en relation 
con la tesis central, y el libro del Profesor Knox pertenece a esta categoria. 

El acepta la position general de Goodspeed y realiza la pregunta 
pertinente: <;Por que fue incluida Filemon entre las cartas de Pablo? Su 
respuesta, en pocas palabras, es que Filemon importaba sumamente al 
hombre que jugo un papel prominente en la publication del corpus Pauli- 
num. ^Quien era ese hombre? Onesimo. 

El argumento reza asi. Cuando Ignacio, Obispo de Antioquia de Si- 
ria, iba camino de Roma para ser arrojado a las fieras, alrededor del 110 
dC. o poco despues, el nombre del obispo de Efeso era Onesimo. 26 “^Y 
que?” podrfa preguntarse. Onesimo era un nombre bastante comun -espe- 
cialmente un nombre de esclavo bastante comun. “Provechoso” o “Util” era 
un nombre dado a muchos esclavos conforme a un principio de nomencla- 
tura bien conocido, no porque el esclavo fuera de hecho util o provechoso, 
sino en la ferviente esperanza de que la union de ese nombre de buen pre- 
sagio con el lo hiciera asi. <;Por que, entonces, se deberia relacionar al One¬ 
simo que era obispo en Efeso alrededor del 110 dC. con el Onesimo que 
figura en la carta a Filemon entre cincuenta o sesenta anos antes? 

Porque, dice el Profesor Knox, Ignacio demuestra en su carta a la 
iglesia de Efeso estar familiarizado con la Epistola a Filemon; es uno 
de los raros lugares en la literatura patristica donde resuena claramente 
el lenguaje de nuestra epistola. No solo eso, sino que la parte de la carta 
de Ignacio a Efeso donde resuena el lenguaje de Filemon es la parte en 


24 The Interpreters Bible xi (Nueva York, 1955), pags. 555 ss. 

25 E. J. Goodspeed, “The Place of Ephesians in the First Pauline Collection”, Anglican Theological 
Review 12 (1929-30), pags. 189 ss.; Introduction to the New Testament (Chicago, 1937), pags. 210 ss., 
222 ss.; The Meaning of Ephesians (Chicago, 1933); The Key to Ephesians (Chicago, 1956), ver pagina 
414 y ss. 

26 Ignacio, A los Efesios 1:3. 
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la que es mencionado el obispo Onesimo -los primeros seis capftulos. En 
estos seis capitulos el obispo es mencionado catorce veces; 27 en los quince 
capitulos restantes no es mencionado en absolute, aparte de una referenda 
general: “obedeced al obispo y al presbitero con un espi'ritu tranquilo.” 28 

Esta consideration es impresionante, si bien no concluyente. Pero 
hay un punto que encuentro especialmente impresionante. En el versiculo 
20 de nuestra epistola Pablo, jugando con el significado del nombre de 
Onesimo, dice, “Si, mi amado hermano, tenga est e provecho de ti (onaimen 
sou) como cristiano”. E Ignacio parece repetir esta expresion con la in¬ 
tention de hacer el mismo juego de palabras cuando dice a los cristianos 
de Efeso, “Tenga siempre yo este beneficio de vosotros (onaimen hymon), si 
soy digno”. 29 

Ciertamente esto no exige la identificacion de ambos Onesimos; po- 
dria ser simplemente que el nombre del obispo contemporaneo recordara 
a Ignacio al Onesimo de Filemon; como el primer Onesimo, antes no pro- 
vechoso, iba a ser en adelante tan provechoso como prometia su nombre, 
asi el segundo Onesimo era eminentemente digno de su “nombre amado”. 30 
Pero la identificacion no es imposible; es (diria yo) no improbable. Si la 
epistola a Filemon fue escrita alrededor del 61 dC. o unos seis anos antes 
(como piensan quienes la datan durante el ministerio efesio de Pablo), un 
muchacho de entre quince y poco mas de veinte anos en el tiempo en que 
Pablo la escribio tendria algo mas de setenta anos en el tiempo del martirio 
de Ignacio -una edad no increible para un obispo en aquellos dias. 

El Profesor Knox no es tan convincente cuando hace a Pablo de- 
cir, “El ruego que estoy haciendo es por mi hijo, 31 a quien he engendra- 
do aqui en la prision como Onesimo” -como si Onesimo fuera el nuevo 
nombre cristiano dado por su padre en la fe. 32 Esta idea es poco verosimil; 


27 Incluyendo tres veces por nombre (1:3; 2:1; 6:2) 

28 Ignacio, A los Efesios 20:2. 

29 A los Efesios 2:2 (el ovnai,mhn u,mw/n [plural] de Ignacio replica al ovnai,mhn sou [singular] 
de Pablo). 

30 Knox argumenta ( Philemon among the letters of Paul, pags. 89 ss.) que la referenda de Ignacio a la 
iglesia de Efeso del “nombre amado” (1:1) es una alusion al nombre de su obispo, quien personificaba 
a la iglesia: “He recibido en el nombre de Dios a toda tu comunidad en Onesimo” (1:3) 

31 “Te suplico por mi hijo” ( Philemon among the letters of Paul , pags. 14). “<;Esta Pablo suplicando 
a favor de Onesimo? <;0 simplemente esta pidiendo a Onesimo?... Pablo, con toda la delicadeza 
posible, esta reclamando a Onesimo” (pags. 19 s.), e.d. esta pidiendo que Onesimo le sea devuelto. 

32 Philemon among the letters of Paul , p. 21; el alude (p. 90) a la mencion que hace Ignacio de “tu 
[singular] nombre amado, el cual vosotros [plural] habeis conseguido por vuestra naturaleza justa, 
conforme a la fe y el amor en Cristo Jesus” ( A los Efesios 1:1). 
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ya que no solo, como ya se ha dicho, el nombre de Onesimo era un nom- 
bre corriente de un esclavo, sino que Pablo no llamaria al joven con un 
nombre que su amo no reconoceria. 

Aparte de esto, <jque tiene que ver la posible identification del One¬ 
simo de Pablo y el obispo de Efeso a quien Ignacio conocio con la pre¬ 
servation de la Epi'stola a Filemon entre las cartas de Pablo? Esto, dice el 
Profesor Knox: si Efeso (como sostiene la escuela de Goodspeed) fue el 
lugar donde el corpus Paulmum fue editado cerca del final del primer siglo, 
entonces el Onesimo de la carta de Ignacio era probablemente ya obispo 
de Efeso y estaba en una position de responsabilidad con relation a la 
edition del corpus. <;Por que no podia haber sido el mismo el editor? En 
ese caso no necesitamos buscar mas lejos la razon de la cuidadosa conser¬ 
vation de la epistola a Filemon. Mas si Onesimo fue el editor del corpus 
Paulmum , entonces (segun la escuela de Goodspeed) habria sido el autor 
de la Epistola a los Efesios. Si eso fuera asi, ;En verdad Pablo hizo un tra- 
bajo maravilloso el dia que gano a Onesimo para Cristo! 

El Profesor Knox plantea otra cuestion interesante. ;A quien iba 
destinada la epistola a Filemon? Por supuesto, a Filemon, es la respues- 
ta natural. Si, pero no tan rapido. No va destinada solo a Filemon; esta 
destinada a “nuestro amado colaborador Filemon, nuestra hermana Apia 
y nuestro companero Arquipo, y a la iglesia que esta en tu casa” -“tu” en 
singular. Este es un pasaje en donde es util utilizar en ingles las versiones 
“Authorized” y “Revised” para poder retener la distincion entre los pro- 
nombres singular y plural de la segunda persona: “la iglesia en tu casa”. 
^En la casa de quien? La casa de la persona a quien se dirigen en la se¬ 
gunda persona del singular desde el versiculo 4 al versiculo 24 de la epis¬ 
tola -el propietario de Onesimo. <;Y quien es el? La respuesta natural es, 
de nuevo, Filemon -por ser la persona mencionada en primer lugar entre 
los destinatarios en el versiculo 1 (exactamente como el autor real de la 
epistola es la persona mencionada en primer lugar entre los remitentes del 
versiculo 1). 

Pero el Profesor Knox no piensa asi. Segun el, el propietario de One¬ 
simo no era Filemon, sino Arquipo, el tercer destinatario. 33 <;Por que de- 
beria haber sido Filemon, mas que Arquipo, el propietario de Onesimo? 
La confirmation de que Arquipo era el propietario de Onesimo se intenta 
encontrar en la enigmatica referenda a Arquipo de Colosenses 4:17, don¬ 
de Pablo manda a la Iglesia de Colosas que diga a Arquipo que procure 


33 Philemon among the letters of Paul , pags. 49 ss. 
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cumplir el ministerio que habi'a recibido “en el Senor”. Lo que Pablo esta 
haciendo alii es reclutar el apoyo de la iglesia de Colosas para persuadir al 
amo de Onesimo a hacer lo que Pablo queria que hiciera. 

^Quien era, entonces, Filemon? Era un supervisor de las iglesias del 
valle del Lico que vivi'a en Laodicea. Pablo dispuso que la epi'stola fuera 
entregada a Filemon en primer lugar porque el podria usar su influencia 
con Arquipo; esta era la “epi'stola de Laodicea” que pide a la iglesia de 
Colosas que consiga y lea (Colosenses 4:16). 34 

<;Que puede decirse de esta reconstruction? Es bastante probable 
que la enigmatica referenda al ministerio de Arquipo tenga algo que ver 
con la “carta de Laodicea”, dado que viene inmediatamente despues del 
mandato de conseguir y leer esa carta. Pero una cosa es cierta: despues de 
la extraordinaria delicadeza con la que Pablo expresa su ruego en la carta 
a Filemon, seria una action increiblemente torpe presionar al propietario 
de Onesimo nombrandole en otra carta que habi'a de ser lei'da en voz alta 
en la reunion de una iglesia donde el propietario estaria probablemente 
presente. 35 La referencia a Onesimo en Colosenses 4:9, por otro lado, es 
discreta: “Junto con Ti'quico envi'o a Onesimo, mi fiel y amado herma- 
no, que es uno de vosotros.” Nadie podria molestarse por esto, aunque sin 
duda anadiria un poco mas de peso al ruego de Pablo en la carta a File¬ 
mon. Pero no habi'a necesidad de poner entre la espada y la pared al hom- 
bre a quien Pablo escribia separadamente y le detia, “se que haras aun mas 
de lo que te digo”; cualquier intento de ponerle entre la espada y la pared 
ante la iglesia de Colosas contribuiria mucho a neutralizar el efecto de la 
diplomacia de Pablo en la carta a Filemon. 

Y aun seria mas desastroso para Pablo si cabe mandar que la carta a 
Filemon hubiera de ser lei'da en voz alta en la iglesia congregada en Co¬ 
losas. Cierto, en la carta a Filemon Pablo envi'a saludos a “la iglesia que se 
reune en tu casa” asi como a Filemon, Apia y Arquipo -pero eso no signi- 
fica que el contenido privado de los versiculos 4-22 hubiera de ser divul- 
gado aun a la iglesia familiar con la cual estos tres estaban relacionados, 
menos aun a la iglesia de la ciudad de Colosas. 

Lo que era el ministerio de Arquipo, que hubo de serle impues- 
to publicamente en Colosenses 4:17, debe ser materia de especulacion; 


34 Goodspeed sostenfa esta opinion de la carta de Laodicea, solo que el hizo a Arquipo y Onesimo, 
asi como a Filemon, vivir en Laodicea (Introduction to the New Testament, pags. 109 ss.) 

35 Segun Goodspeed, no estaria presente: “Si el estuviera en Colosas, <;Por que habrian de “decirles” 
nada los colosenses? Pues el estaria presente y oiria el mensaje sin que se lo dijeran” (Introduction to 
the New Testament) 
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pero no hay razon para suponer que sea relevante para la comprension 
de la epi'stola a Filemon. Ni era Arquipo el propietario de Onesimo. 
Es diflcil que alguien pensara en esta idea excepto por un deseo de re- 
lacionar el tema principal de la carta a Filemon con el ministerio im- 
puesto a Arquipo en Colosenses 4:17. La primera persona que aparece 
como destinataria en la carta a Filemon seria naturalmente el cabeza de 
familia;36 Apia y Arquipo serian naturalmente miembros de su familia 
-quiza su esposa y su hijo. Entonces, era en casa de Filemon donde la 
iglesia familiar del versiculo 1 se reurn'a, y cuando Pablo pasa a decir, “te 
hago este ruego” (versiculo 9), es a Filemon a quien se dirige el ruego. 
Filemon es el amo de Onesimo; el titulo tradicional de la epi'stola no es 
una denominacion erronea. 


5. Tres respuestas 

Volvemos a nuestras tres preguntas especificas. 

(a) gQuepide Pablo? Pide a Filemon de Colosas, uno de sus conversos, 37 
no solo que perdone a su esclavo Onesimo y que le dispense un recibimiento 
cristiano, sino que le envie de vuelta para que siga ayudandole como ya habia em- 
pezado a hacer. A Pablo le hubiera gustado retener a Onesimo junto a el, pero no 
lo haria sin el consentimiento y deseo expreso de Filemon -no solo porque ha- 
cerlo asi habria sido ilegal, sino tambien, y especialmente, porque habria supuesto 
una brecha en la comunion cristiana entre el y Filemon. 

(b) gLo consiguid? Si; de otro modo la carta nunca habria sobrevivido. 
Que sobreviviera de algun modo es una cuestion que se puede comentar, 
pero si Filemon hubiera endurecido su corazon y hubiera rehusado per- 
donar y acoger a Onesimo, ciertamente habria hecho desaparecer la carta. 

(c) gPor que fue preservada esta carta? No solamente porque realizo su 
proposito en lo que a Filemon se refiere, sino tambien porque Onesimo la 


36 “Es evidente que se refiere a la casa de Filemon” (E. J. Goodspeed, Introduccion to the New 
Testament, p. 111). C. F. D. Moule considera correctamente que el hecho de que el nombre de 
Filemon aparezca primero, junto con la frase katV oi=ko, n sou (“en tu casa”) es “fatal para la teoria de 
que Arquipo sea el destinatario principal” (Colossians and Philemon, pags. 16 s.). 

37 Si Filemon de Colosas era un converso de Pablo, <;c6mo es que Pablo aparentemente conocfa 
a la iglesia de Colosas solamente de ofdas (Colosenses 1:4 ss.; 2:1)? El Profesor E. W. Goodrick 
de la Escuela Bfblica Multnomah, Portland, Oregon, me sugirio que las “regiones superiores” que 
Pablo atraveso en su viaje a Efeso (Hechos 19:1; ver p. 286 parte superior) incluyeron el valle del 
Lico. De ser asf, el podria haber conocido a Filemon durante su viaje y ganarle para Cristo, aunque 
la evangelizacion efectiva de Colosas y las ciudades vecinas fue realizada, poco tiempo despues, por 
Epafras, el colaborador de Pablo. Otra solucion seria que el hubiera conocido a Filemon en otra 
parte, p. ej. en Efeso: no lo sabemos. 
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guardo como un tesoro como su carta de libertad. Y hay mucho que decir 
a favor de la opinion de que Onesimo no permanecio siendo un cristia- 
no “de a pie”, sino que llego a ser en su momento una de las figuras mas 
importantes de la provincia de Asia -obispo de Efeso, nada menos. Fue 
durante su vida que se reunio y publico por primera vez el corpus de las 
cartas Paulinas, y dondequiera y por quienquiera que fuese realizado este 
trabajo, Onesimo (si era obispo de Efeso) dificilmente hubiera dejado de 
enterarse, y se habria asegurado de que su carta Paulina encontrara un lu- 
gar en la coleccion. 



CAPITULO XXXV 
Principados y potestades 


1. El evangelio en el valle del Lico 

Colosas, la ciudad de Filemon, estaba situada en Frigia, en la ribe- 
ra sur del rio Lico (actual £oruk Su), un afluente del Meandro (Biiyuk 
Menderes). Se situa sobre el camino principal desde Efeso hacia el Eufra- 
tes, y consiguientemente es mencionada en los itinerarios de los ejercitos 
de Jerjes y Ciro el Joven, quienes marcharon a lo largo de este camino. 
Herodoto, en el siglo V a. de C., habla de ella como de “una gran ciudad 
de Frigia”, 1 Jenofonte, a principios del siguiente siglo, la describe como 
“una ciudad populosa, rica y extensa”. 2 Pero posteriormente, durante la 
epoca pre-cristiana disminuyo en importancia con el crecimiento de sus 
vecinas Laodicea e Hierapolis, y al principio de la era cristiana Estrabon 
la denomina “ciudad pequena”. 3 El lugar esta ahora desierto, pero tres mi- 
llas hacia el sudeste esta situada la ciudad de Honaz (antigua fortaleza bi- 
zantina y sede de un arzobispado). En los tiempos del Nuevo Testamento 
su poblacion agrupaba frigios indi'genas y colonos griegos, junto con algu- 
nos colonos judi'os, que se asentaron en Frigia desde el tiempo de Antioco 
III (principios del 2 siglo aC.) en adelante. 

La region occidental de Frigia, en la cual estan situadas Colosas y las 
otras ciudades del valle del Lico, formaba parte del reino de Pergamo, que 
fue legado al Senado y al pueblo de Roma en el 133 a. de C. por Atalo 
III, ultimo legislador de ese reino, y reconstituido por ellos como la pro- 
vincia de Asia. 

El cristianismo fue introducido en el valle del Lico durante los anos 
del ministerio efesio de Pablo (c. 52-55 dC.). La evangelizacion se llevo 


1 Herodoto, Historia vii. 30. 

2 Jenofonte, Anabasis i. 2. 6. 

3 Estrabon, Geografta xii. 8. 13 (pojisma). 
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adelante de manera tan vigorosa durante aquellos anos que, segun Lucas, 
no solamente las personas de Efeso sino “todos los que vivi'an en Asia, 
tanto judi'os como griegos, oyeron la palabra de Dios” (Hechos 19:10). 
Aunque este trabajo estaba dirigido por Pablo, fue ayudado por varios co- 
laboradores, y a traves de su trabajo se establecieron iglesias en algunas 
areas de la provincia que Pablo no pudo visitar personalmente. Entre estas 
estaban las iglesias de Colosas, Laodicea e Hierapolis, que parecen haber 
sido fundadas por Epafras, colaborador de Pablo; esto puede inferirse de 
las referencias que Pablo hace de el en Col. 1:7s.; 4:12s. 

Antes de cumplirse cinco anos desde su salida de Efeso, Pablo se 
encontro en Roma bajo arresto domiciliario. Aqui, y por un periodo de 
dos anos, pudo recibir visitas en su alojamiento sin dificultad. 4 Una de 
estas visitas fue la de Epafras, el evangelista del valle del Lico. Este trajo 
a Pablo noticias sobre el progreso de las iglesias en aquella region. Mu¬ 
chas de sus noticias eran alentadoras, pero habia un asunto inquietante: 
en Colosas en particular habia una fuerte tendencia entre los cristianos 
a adherirse a una forma de ensenanza que (aunque ellos mismos no te- 
nian sospecha de esto) amenazaba con destruir el evangelio de gracia en 
el que acababan de creer y reemplazar su libertad cristiana por esclavi- 
tud espiritual. Para salvaguardarlos contra esta amenaza Pablo les envio 
la epistola a los Colosenses. 


2. Autoria y fecha 

Las afirmaciones del parrafo anterior estan basadas en algunas supo- 
siciones -dos en particular: (a) que la carta a los Colosenses tiene a Pablo 
como su autor; (b) que fue escrita durante su encarcelamiento en Roma. 

(a) Autoria. En cuanto a la autoria, Pablo y Timoteo son mencio- 
nados juntos en la salutation inicial como remitentes de la carta. Se ha 
mostrado que la mayoria de las epistolas en las que el nombre de Timoteo 
aparece asi asociado con el de Pablo presentan algunas caracteristicas li- 
terarias comunes que las distinguen de otras cartas del Corpus Paulinum , 
una explication natural de esto podria ser que en estas cartas Timoteo sir- 
vio al apostol de amanuense. 5 


4 Fue alrededor de este tiempo (60 dC.) cuando el valle del Lico sufrio un terremoto que devasto 
Laodicea (Tacito, Analesxiv. 27. 1); no se nos dice como pudo afectar a Colosas. 

5 Comp. W. C. Wake, “The Authenticity of the Pauline Epistles: A Contribution from Statistical 
Analysis”, Hibbert Journal 47 (1948-49) pags. 50 ss., especialmente p. 54. Ver tambien pags. 16, 443 s. 
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Pero se ha insistido contra la autoria paulina de esta epi'stola en que 
la hereji'a gnostica que presupone no pudo haber aparecido antes del siglo 
segundo dC. Este argumento tendria consistencia si la “hereji'a colosense” 
exhibiera los rasgos de un Valentinianismo completamente desarrollado o 
de alguno de los otros sistemas gnosticos descritos por Ireneo e Hipoli- 
to o reflejados en los papiros de Nag Hammadi. Pero, al compararla con 
tales sistemas gnosticos del siglo segundo, la “hereji'a colosense” debe ser 
reconocida como una forma incipiente de gnosticismo. De hecho cada vez 
se dispone de mas evidencias de la proliferacion de formas incipientes de 
gnosticismo en el siglo primero, especialmente en areas donde el judai'smo 
se encuentra conviviendo con tendencias dominantes de pensamiento he- 
lem'stico u oriental. 

Algunos otros argumentos que han sido formulados contra la auto¬ 
ria paulina de Colosenses se reducen al sentir de que el autor de Galatas, 
Corintios y Romanos no pudo haberse adaptado a la situacion con la que 
esta epi'stola trata de la manera que lo hace el escritor de Colosenses. Pero 
esto es menospreciar seriamente la inteligencia y versatilidad de Pablo. El 
hombre cuyo principio establecido era ser “todas las cosas para todos los 
hombres” por causa del evangelio (1 Corintios 9:22s.) era perfectamente 
capaz de confrontar lo que el consideraba como al falsa gnosis y la askesis 
mundana ensenadas en Colosas con la verdadera gnosis y la askesis espiri- 
tual de Cristo. En el transcurso de su oposicion a la “hereji'a colosense”; 
asume con facilidad su terminologi'a caracteristica con la vision de mos- 
trar que la verdad que esta intenta comunicar y solo consigue distorsionar 
esta perfectamente expresada en Cristo, el “misterio de Dios” manifestado 
(Colosenses 2:2). 

El Dr. Henry Chadwick 6 senalo hace algunos anos que Pablo hace 
en esta epi'stola dos cosas al mismo tiempo: hace de apologeta del cristia- 
nismo ante el mundo intelectual del paganismo al tiempo que defiende 
la verdad del evangelio dentro de la iglesia. Su empleo de los terminos 
tecnicos de la “hereji'a colosense” con propositos apologeticos en lo que ha 
sido llamado “sentido desinfectado” 7 explica de alguna manera las diferen- 
cias de vocabulario que se disciernen entre esta epi'stola y Efesios, por un 
lado, y las epi'stolas de Galatas, Corintios y Romanos por el otro. 


6 H. Chadwick, “All Things to All Men”, NTS 1 (1954-55), pags. 261 ss., especialmente pags. 270 ss. 

7 H. Chadwick, “All Things to All Men”, pags. 272 s. 
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Algunos eruditos -de manera notable H. J. Holtzmann, 8 Charles 
Masson 9 y, mucho mas recientemente P. N. Harrison 10 - reconociendo de 
manera indudable elementos paulinos en Colosenses, han tratado de ex- 
plicar la presencia de elementos presuntamente no paulinos mediante la 
suposicion de que Pablo escribio una epi'stola mas corta a los colosenses. 
Esta epi'stola mas corta, prosigue la hipotesis, fue usada por el paulinista 
que escribio Efesios; y despues el mismo paulinista inserto interpolaciones 
substanciales en la genuina Colosenses en su propio “estilo inimitable”, 11 
produciendo asi nuestra actual Colosenses ampliada. Holtzmann intento 
explicar de esta manera el curioso fenomeno de que, en pasajes comunes 
a Colosenses y Efesios, unas veces una epi'stola pareci'a ser anterior y otras 
veces la otra. Pero la critica de A. S. Peake al argumento de Holtzmann 
-“la complejidad de la hipotesis habla fatalmente en su contra” 12 - es 
igualmente valida contra sus formulaciones mas recientes. 

P. N. Harrison incorpora a su formulacion de esta hipotesis la vision 
que asume de E. J. Goodspeed de que Efesios fue escrita por Onesimo; 
Onesimo, concluye, es tambien el interpolador de Colosenses. 13 Dos de 
las interpolaciones mas sustanciales que Harrison discierne son los pasajes 
de Colosenses l:9b-25 y 2:8-23, en gran parte por la alta proporcion de 
hapax legomena que contienen. Pero el argumento del hapax legomena es 
precario cuando es aplicado a estos dos pasajes, dado que en el primero se 
hace un uso liberal de formulas liturgicas, mientras que el ultimo es sobre 
todos los demas el pasaje en el que el vocabulario de la “hereji'a colosense” 
parece ser asumido y usado en un sentido “desinfectado”. 

En un estudio mas reciente el Obispo Eduard Lohse esta de acuerdo 
en que el pensamiento de Colosenses exhibe caracteristicas paulinas, pero 
encuentra diferencias entre su teologi'a y la de las cartas Paulinas principa- 
les que excluyen a Pablo como su autor directo, e incluso indirecto. Estas 
diferencias impregnan tanto las partes polemicas como las no polemicas de 
la carta; afectan a la Cristologi'a, eclesiologi'a, escatologi'a y doctrina bau- 
tismal, y se atribuyen a la aparicion de una “tradicion escolar paulina” que 
probablemente estaba asentada en Efeso. Colosenses, no obstante, perte- 
nece a una fase relativamente temprana de esta tradicion: su conception de 


8 H. J. Holtzmann, Kritik der Epheser- und Kolosserbriefe (Leipzig, 1872) 

9 C. Masson, L’Epitre de Saint Paul aux Colossiens (Neuchatel/Paris, 1950), pags. 83 ss. 

10 P. N. Harrison, Paulines and Pastorals (Londres, 1964), pags. 65 ss. 

11 Paulines and Pastorals , p. 75. Segun Harrison, la carta original constaba de Colosenses l:l-6a, 6c- 
9a; 1:26—2:2a; 2:5,6; 3:2-13; 3:17—4:18. 

12 A. S. Peake, Critical Introduction to the New Testament (Londres, 1909), p. 52. 

13 Paulines and Pastorals , pags. 70, 77. 
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la iglesia, por ejemplo, es mas temprana que la de Efesios, y su entendi- 
miento del ministerio mas primitivo que el de las epi'stolas pastorales. Po- 
dria decirse en efecto, siguiendo el argumento del Obispo Lohse, que Co- 
losenses esta en linea con “las epi'stolas Paulinas principales, que tambien 
mencionan ocasionalmente maestros, profetas y ministros de la palabra 
junto con el apostol, pero al mismo tiempo describe el magisterio como 
la tarea de la comunidad entera que cada cristiano, en virtud del carisma 
que le ha sido otorgado, puede y debe realizar”. 14 Esta ultima frase va mas 
alia de la evidencia de las epi'stolas capitales, donde “el que ensena” ejercita 
uno de los “diferentes dones, segun la gracia que nos es dada” (Romanos 
12:6 ss.). La pregunta “^son todos maestros?” ( l a Corintios 12:29) pre- 
supone la respuesta “No”. Por tanto, lo primitivo del entendimiento del 
ministerio en Colosenses puede bien servir como un argumento positivo 
para una fecha dentro del periodo de la vida del apostol. 

(B) Fecha. En cuanto a la cuestion de si el encarcelamiento de Pa¬ 
blo en el momento de escribir Colosenses (Col. 4:3, 18) era su encarce¬ 
lamiento romano o uno anterior, se ha hecho referencia a dos criterios 
que, a falta de una evidencia mas explicita, pueden ayudar a determinar 
la datacion relativa de las epi'stolas paulinas. 15 Estos criterios tienen que 
ver con el desarrollo del pensamiento de Pablo en ciertos campos. Aqui es 
demasiado facil argumentar en circulos, determinando el desarrollo de su 
pensamiento a partir del orden de sus epi'stolas, y despues determinando 
el orden de las epi'stolas a partir del desarrollo de su pensamiento. Pero si 
podemos establecer alguna progresion definida de pensamiento sobre la 
base de aquellas epi'stolas que pueden ser fechadas sobre evidencia inde- 
pendiente, a veces podemos ser capaces de sugerir donde, a lo largo de la 
linea de progresion asi establecida, pueden ser situadas con mas probabi- 
lidad las otras epi'stolas. Incluso asi, debemos cuidarnos de imaginar que 
podemos asumir algo de la naturaleza de una progresion lineal cuando 
tratamos con una mente como la de Pablo. 

Los dos criterios mencionados son la progresion del pensamiento de 
Pablo con relacion a: (i) la esperanza escatologica y (ii) la iglesia como el 
cuerpo de Cristo. 


14 E. Lohse, A Commentary on the Epistles to the Colossians and to Philemon , (trad. Ing.) (Filadelfia, 
1971), pags. 177-183 et passim. La exhortacion a los cristianos de Colosas a “ensenarse y 
amonestarse unos a otros” (Colosenses 3:16) no deberia forzarse para que implique que no existian 
en aquella iglesia dones especializados de ensenanza. 

15 F. F. Bruce, “The epistles of Paul”, en Peake's Commentary on the Bible , de. M. Black y H. H. 
Rowley (Londres, 2 1962), pags. 928 ss. 
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El primero de estos criterios no nos lleva muy lejos con Colosen- 
ses. En esta epi'stola no hay nada del lenguaje descriptivo apocah'ptico que 
encontramos en las epi'stolas Tesalonicenses 16 y, hasta cierto punto, en 1 
Corintios 15:51 ss., pero la certeza de la parusi'a como la esperanza del 
pueblo de Cristo esta tan clara como siempre: “Cuando Cristo, vuestra 
vida, se manifieste, entonces vosotros tambien sereis manifestados con el 
en gloria” (Colosenses 3:4). Esto esta claramente en li'nea con Romanos 
8:18-25, donde la revelation en gloria de los hijos de Dios es la consuma- 
cion que el universo aguarda con expectation anhelante; y la description 
de Cristo en Colosenses 1:20 como aquel mediante el que Dios se propo¬ 
ne reconciliar el universo consigo mismo, esta en li'nea tanto con ese pasa- 
je de Romanos como con Filipenses 2:10s., donde se dice que el proposito 
divino es que en el nombre de Jesus se doble toda rodilla y toda lengua 
confiese que el es el Senor. 

Es mucho mas concluyente para fechar Colosenses el otro criterio 
-la concepcion de Pablo de la Iglesia como cuerpo de Cristo. Una compa- 
racion de la exposition de este concepto en Colosenses con la exposition 
en 1 Corintios y Romanos sugiere que Colosenses muestra un grado mas 
avanzado en el pensamiento de Pablo sobre la cuestion de lo que lo hacen 
1 Corintios y Romanos. Posteriormente se dira mas sobre esto en este ca- 
pitulo; baste notar aqui que, mientras que en 1 Corintios y Romanos la 
vida en comun de los cristianos se compara a la interdependencia de los 
varios miembros de un cuerpo, siendo la cabeza (o una parte en particular 
de la cabeza) un miembro entre otros, 17 en Colosenses (y Efesios) Cristo 
es considerado la cabeza del cuerpo. Este grado mas avanzado en el pen¬ 
samiento de Pablo puede ser reflejo de su reaction a la herejia Colosense; 
de todas formas, hace dificil fecharla durante su ministerio efesio, mas o 
menos al mismo tiempo que 1 Corintios y antes que Romanos. Se sigue 
que el encarcelamiento efesio queda descartado como marco de Colosen¬ 
ses; y si se descarta el encarcelamiento efesio, tenemos que pensar bien en 
Cesarea o en Roma. Entre estas dos alternativas, Roma es de todo punto 
la mas probable. 18 

Por supuesto, este argumento seria refutado si se aceptara la teoria 
de dos fases en la composition de Colosenses; P. N. Harrison, por ejem- 
plo, atribuye todas las apariciones de “cabeza” y “cuerpo” en la epi'stola al 


16 Ej. 1 Tesalonicenses 4:16s.; 2 Tesalonicenses 1:7; 2:3-12; ver tambien pags. 283, 371. 

17 Comp. 1 Corintios 12:16-21. 

18 Si se excluye Efeso como lugar de origen de Colosenses, por eso mismo esta excluida para 
Filemon (vease pagina 466). 
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interpolador, pudiendo asi datar el micleo genuino en el ministerio efesio 
de Pablo, “durante un breve arresto domiciliario por Asiarcas amigos suyos 
(Hechos 19:31), para mantener a Pablo fuera del alcance de judi'os fana- 
ticos, y evitar un tumulto”. 19 Pero la improbabilidad bibliografica de esta 
teoria es tal que solo podria ser considerada si hubiera una fiierte evidencia 
disponible en su apoyo -y en vano buscamos dicha evidencia. 20 


3. La “herejia colosense” 

No tenemos una exposition formal de lo que comunmente se llama 
la “herejia colosense”; su caracter se ha de deducir de los contra-argumen- 
tos presentados en nuestra epistola. 

Pero podria preguntarse, ^indican estos contra-argumentos la exis- 
tencia de una “herejia colosense”? Pablo previene a los Romanos y a los 
Filipenses contra ciertas falsas ensenanzas y malas conductas (Romanos 
16:17-20; Filipenses 3:2, 18s.) sin suponer necesariamente que tales cosas 
hubieran invadido realmente las iglesias de Roma y Filipos; <;no podria 
estar haciendo lo mismo en Colosas? “^Habia”, en resumen (y como pre- 
gunta la profesora Morna Hooker) “falsos maestros en Colosas?” Ella su- 
giere, no que Pablo este previniendo contra falsos maestros que pudieran 
infiltrarse entre sus bias, sino que esta equipandolos contra las presiones 
de la sociedad contemporanea con sus supersticiones predominantes, tal 
como “un pastor cristiano en la Gran Bretana del siglo veinte podria sen- 
tir la necesidad de recordar a aquellos bajo su cuidado que Cristo es mas 
grande que las fuerzas astrales”. 21 

La respuesta a esta pregunta de la Profesora Hooker debe ser en 
gran medida una respuesta subjetiva: cuando yo leo la carta, la impre- 
sion que produce en mi me hace contestar: “Si, habia falsos maestros 
en Colosas” 22 


19 Paulines and Pastorals , p. 75 (ver p. 362). 

20 No es facil ver por que pudo haber sido escrito siquiera el nucleo supuestamente genuino 
de Colosenses. 

21 M. D. Hooker, “Were there False Teachers in Colossae?” en Christ and Spirit in the New 
Testament: Studies in Honour of C. F. D. Moule , de. B. Lindars y S. S. Smalley (Cambridge, 1973), 
pags. 315-331. 

22 Para una investigacion de su ensenanza ver G. Bornkamm, “Die Haresie des Kolosserbriefes”, en 
Das Ende des Gesetzes: Paulusstudiem = Gesammelte Aufsatze i (Munich, 1952), pags. 139-156, Trad, 
ing., “The Heresy at Colossae”, en Conflict at Colossae ”, de. F. O. Francis y W. A. Meeks (Missoula, 
1975), pags. 125-140. 
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Basicamente, su ensenanza parece haber sido judi'a. Asi lo parece por 
el papel desempenado en ella por decretos legales, la circuncision, regu- 
laciones alimentarias, el sabbat, la luna nueva y otras prescripciones del 
calendario judi'o. Pero no era aquel judai'smo mas sencillo contra el que 
las iglesias de Galacia tuvieron que ponerse en guardia. Aquel judai'smo 
probablemente fue introducido en las iglesias de Galacia por emisarios de 
Judea; la herejia colosense era mas probablemente un desarrollo frigio en 
el que una variedad local de judai'smo se habia fusionado con una filosofia 
de origen no judi'o -una forma primitiva y sencilla de gnosticismo. 

Las sinagogas de Frigia parecen haber estado especialmente ex- 
puestas a la influencia de la especulacion Helem'stica y las consiguientes 
tendencias al sincretismo religioso. 23 Una vez que el evangelio fue intro¬ 
ducido en la region, un sincretismo Judeo-Helem'stico encontraria poca 
dificultad en expandirse y modificarse lo suficiente para encajar en la es- 
tructura general del relato cristiano, y el resultado seria algo no distinto 
a la herejia Colosense tal como podemos reconstruirla de la respuesta de 
Pablo a ella. 

En esta herejia se daba aparentemente un lugar especial a los ange- 
les, como agentes tanto en la creacion como en la entrega de la ley 

En cuanto a la mediacion angelica en la creacion, una forma de esta 
creencia aparece en Filon. 24 Otra forma parece ser atestiguada por Justi- 
no Martir, quien hace referencia a ciertos maestros judios que sostem'an 
que las palabras “hagamos al hombre” (Genesis 1:26) y “como uno de 
nosotros” (Genesis 3:22) significaban “que Dios hablaba a los angeles, o 
que la figura humana era obra de los angeles” -mientras que Justino sos- 
tern'a que el pronombre plural “nosotros” indicaba al Padre y al Hijo. 25 
Podemos comparar la afirmacion en el Tratado sobre las Tres Naturalezas, 
descubierto entre los textos de Nag Hammadi: “Algunas [sectas judias] 
dicen que Dios es el Creador de cuanto existe; otras dicen que creo me- 
diante sus angeles”. 26 


23 La afirmacion citada en ocasiones en conexion con esto de TB Shabbath 147b, en el sentido de 
que los vinos y banos de Prugita habfan separado a las diez tribus de sus compatriotas israelitas, es 
de dudosa relevancia: Puede que Prugita sea Frigia, pero puede que no. 

24 Comp. H. Chadwick, “St. Paul and Philo of Alexandria”, BJRL 48 (1965-66), pags. 286-307, 
especialmente p. 303. 

25 Justino, Dialogo con Trifon 62. 

26 Ver el informe de G. Quispel en The Jung Codex , ed. F. L. Cross (Londres, 1955), p. 62; 
el sugiere que el tratado era de Heraclio. Comp, tambien Genesis Rabba 8:8 sobre Genesis 1:26: 
“Cuando Moises llego a las palabras, ‘Hagamos [plural] al hombre’, dijo, ‘jSenor del mundo! 
jQue oportunidad se da asf a los herejes para abrir sus bocas!’ El contesto, ‘jEscribe! El que desee 
extraviarse que se extravfe’.” 
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La mediation angelica en la entrega de la ley es mencionada por Pablo 
en su carta a los Galatas y por otros dos escritores del Nuevo Testamento; es 
atestiguada tanto en la literatura judi'a contemporanea, como anteriormente 
en el libro de los Jubileos y posteriormente en comentarios rabinicos. 27 En la 
hereji'a colosense la observancia de la ley se consideraba un tributo de obe- 
diencia debido a esos angeles, y el quebrantamiento de la ley les ofendi'a y 
llevaba al transgresor a una situation de deuda y esclavitud de ellos. Por lo 
tanto debian ser apaciguados no solamente por las observancias legates del 
Judai'smo traditional, sino ademas por un riguroso ascetismo. 

Los angeles mediante los que la ley fue dada son descritos como “se¬ 
res elementales” ( stoicheia ), un termino ya usado en el mismo sentido en 
Galatas 4:3,9. Pero no solamente son seres elementales, sino dominantes 
-principados y potestades, senores de las esferas planetarias, participantes 
de la plenitud (pleroma) divina, e intermediarios entre el cielo y la tierra. 
Dado que controlaban las lineas de comunicacion entre Dios y el hombre, 
toda revelation de Dios hacia el hombre, y toda adoration del hombre a 
Dios solo podi'an conseguir su meta por su mediation y con su permiso. 
Cristo mismo, asi pensaban evidentemente, tuvo que someterse a su auto- 
ridad en su camino desde el cielo hacia la tierra, si no tambien de hecho 
en su retorno desde la tierra hacia el cielo. 

Todo esto se presentaba como una forma de ensenanza avanzada 
para una elite espiritual. A los cristianos de Colosas se les estaba instando 
a dedicarse a esta sabiduria y conocimiento (gnosis) progresivos, a explo- 
rar los misterios mas profundos mediante una serie de iniciaciones hasta 
que alcanzaran la perfection (teleiosis). El bautismo cristiano no era mas 
que una initiation preliminar; aquellos que deseaban ir mas adelante en el 
camino de la verdad debian dejar todos los elementos materiales siguien- 
do un regimen ascetico hasta que finalmente llegaran a ser ciudadanos del 
mundo espiritual, el reino de la luz. 

El Obispo Lightfoot, en su comentario a Colosenses y Filemon 
(1875) hace remontar esta especie de gnosis judaizante hasta los esenios, 28 
a quienes dedico tres disertaciones al final de su comentario, 29 volviendo 
asi a un tema que ya habia abordado diez anos antes en su disertacion so- 
bre “San Pablo y el Tres” en su comentario sobre Galatas. 30 


27 Cf. Galatas 3:19; Hechos 7:53; Hebreos 2:2; ver p. 238 con nota n° 9. 

28 J. B. Lightfoot, Saint Paul's Epistles to the Colossians and to Philemon (Londres, 1875), pags. 73 ss. 

29 "The Name Essene” (pags. 349 ss.); “Origin and Affinities of the Essenes” (pags. 355 ss.); 
“Essenism and Christianity” (pags. 397 ss.) 

30 J. B. Lightfoot, Saint Paul's Epistle to the Galatians (Londres, 1865), pags. 292 ss. 
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Aparte de la relevancia de sus disertaciones sobre los Esenios para 
con la cuestion de Colosenses, Lightfoot muestra su seriedad y exacti- 
tud erudita caracteristicas en su descripcion de los Esenios y sus doctri- 
nas -como puede verse por un lado por el contraste entre su relation y 
la del ensayo de C. D. Ginsburg sobre Los Esenios , su Historia y Doctri- 
nas, publicado en 1864, 31 y ahora por otro lado, a la luz del conocimiento 
enormemente aumentado de los Esenios o un grupo relacionado, puesto 
a nuestra disposition por los textos de Qumran. A la luz de estos textos, 
tambien, ha sido reforzada la tesis posterior de Lightfoot sobre la existen- 
cia de un fuerte elemento esenio en los ebionitas. 32 

A1 relacionar la herejia colosense con los Esenios, Lightfoot sostie- 
ne (a) que el Judai'smo Esenio era “gnostico”, caracterizado por la exclu- 
sividad intelectual y los principios especulativos del gnosticismo; (b) que 
este tipo de pensamiento y practicas judi'os se habia establecido en aquel 
area de Asia menor en la epoca apostolica; (c) que la herejia colosense era 
una clase de Judai'smo gnostico, porque (i) era claramente judio en su base 
y (ii) estaba marcado por algunos rasgos distintivos de gnosticismo: una 
elite intelectual (que insistia en la sabiduria, el conocimiento, etc..), espe- 
culaciones cosmogonicas (con enfasis en la mediation angelica, el pleroma, 
etc..), ascetismo y regulaciones de calendario. 33 

Muchos de estos rasgos reaparecen mas recientemente en una serie 
de puntos concretos de contacto entre los textos de Qumran y la herejia 
colosense. 34 El Profesor W. D. Davies, por ejemplo, enumera entre estos 
puntos de contacto caracteristicas de fraseologia, 35 detalles de calendario, 
regulaciones sabaticas, distinciones alimentarias, ascetismo, y un enfasis 
sobre la sabiduria y el conocimiento, 36 que implican un entendimiento 


31 Reimpreso con otro de sus tratados en C. D. Gingsburg, The Essenes: Their History and Doctrine/ 
The Kabbalah: Its Doctrines, Development and Literature (Londres, 1955). 

32 Comp. O. Cullmann, “Die neuentdeckten Qumran-Texte und das Judenchristentum der 
Pseudoclementinen” en Neutestamentliche Studien fur R. Bultmann , ed. W. Eltester = BZNW 
21 (Berlin, 1954), pags. 35 ss., y “The Significance of the Qumran Texts for Research into the 
Beginnings of Christianity”, en The Scrolls and the New Testament , ed. K. Stendahl, (Londres, 1958), 
pags. 18 ss.; H. J. Schoeps, LJrgemeinde, Judenchristentum, Gnosis (Tubingen, 1956), pags. 69 ss. 

33 Saint Pauls Epistles to the Colossians and to Philemon , pags. 73 ss. 

34 Cfr. W. D. Davies, “Paul and the Dead Sea Scrolls: Flesh and Spirit” en The Scrolls and the New 
Testament , ed. K. Stendahl, pags. 157 ss., especialmente pags. 166 ss. 

35 P. ej. “su cuerpo de carne”, atestiguado en Colosenses 1:22 (tw |/ sw,mati th/j sarko.j auvtoul, 
comp. Colosenses 2:11) y en lQp Hab 9, 1.2 (bigwiyyat Ifsaro). 

36 El Profesor Davies compara con Colosenses 2:18, “aferrandose a visiones” (a] e'w,raken 
evmbateu,wn ) la descripcion de 1 QM 10,11. 10 ss., de 

“el pueblo de los santos del pacto 
instruido en las leyes y docto en sabiduria, 
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especial del mundo, de angelologi'a, del “espi'ritu de verdad” y el “espi'ritu 
de error”, etcetera. 

Aun asi, no podemos identificar sin mas la hereji'a Colosense como 
una variedad de Esenismo o de la doctrina de Qumran. En primer lugar, 
echamos de menos en la carta a los Colosenses alguna referenda a una 
insistencia en lavamientos ceremoniales, los cuales parecen haber desem- 
penado un papel importante entre los Esenios en general y en Qumran 
en particular. Cuando se menciona el bautismo en Colosenses, no se 
menciona como el verdadero equivalente a las abluciones hereticas, sino 
en conexion con la “circuncision no hecha a mano” (Colosenses 2:11s.) 
-quiza como un modo de mostrar que el rito literal de la circuncision ha 
sido sustituido por la obra de Cristo. Por tanto, en lugar de hablar de in- 
fluencia especi'ficamente esenia en la hereji'a Colosense, podria ser mejor 
usar el termino mas amplio popularizado recientemente por el Principal 
Matthew Black y hablar de la influencia del “Judai'smo inconformista” o 
“inconformismo judio”. 37 

Detras de Colosenses, y en algunas otras partes de la literatura del 
Nuevo Testamento, algunos eruditos han percibido un mito gnostico de 
origen irani que creen que estaba en boga en Oriente Proximo alrededor 
del tiempo cuando el cristianismo aparecio por primera vez. 38 El reflejo de 
este mito en un documento neotestamentario es normalmente suficiente 
para senalarlo como no apostolico -especialmente suficiente, si el docu¬ 
mento en cuestion pertenece al Corpus Paulinum, para senalarlo como no 
paulino o al menos deutero-paulino. Una caracteristica distintiva de este 


quienes han oido la voz de Majestad 
y han visto a los angeles de santidad, 
cuyos oidos han sido desatascados, 
y quienes han oido cosas profimdas” 

El significado de la frase griega file iluminado considerablemente en 1913 por la publicacion de 
un grupo de inscripciones de Claros, en la costa jonica de Asia menor, donde el verbo evmbateu,ein 
denota consecuencia de una iniciacion, significando algo asi como “pisar el suelo sagrado”, “tener 
acceso al santuario mas secreto”. Comp. W. M. Ramsay, The teaching of Paul in Terms of the Present 
Day (Londres, 1913), pags. 286 ss.; A. D. Nock, Essays on Religion and the Ancient World , i (Oxford, 
1972), p. 342; M. Smith, The Secret Gospel (Londres, 1974), pags. 98 s., donde la frase se traduce 
“[seres] vio [al] entrar [en los cielos]”, en un contexto que hace que uno se pregunte si la “herejia 
Colosense” podria tener algo que ver con una fase todavia no formada de misticismo merkabah. (Ver 
p. 135 n. 2). 

37 M. Black, The Scrolls and Christian Origins (Londres, 1961), p. 166. 

38 Ver concretamente R. Reitzenstein, Das iranische Erldsungsmysterion (Bonn, 1921); para su 
aplicacion al Nuevo Testamento, especialmente a Colosenses y Efesios; cfr. H. Schlier, Christus und 
die Kirche im Epheserbrief (Tiibingen, 1930); E. Kassemann, Leib und Leib Christi (Tubingen, 1933); 
R. Bultmann, Theology of the New Testament , trad, ing., i (Londres, 1952), pags. 164 ss., ii (Londres, 
1955), pags. 133 ss., 149 ss.. 
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mito es la asociacion o identification del Hombre Principal con el Reden- 
tor-Revelador, quien viene desde el reino de la luz a liberar, impartiendo- 
les el conocimiento de la verdad, a los exiliados de ese reino que han sido 
aprisionados en cuerpos materiales en el mundo inferior de la oscuridad. 
Gran parte del material sobre cuya base ha sido reconstruido este mito 
-especialmente literatura Mandei'sta y Maniquea- es posterior a la era 
apostolica, y es al menos tan probable que haya sido influida por el Nuevo 
Testamento como que haya ejercido una influencia sobre el. Es posible 
defender la tesis de que el Hombre Principal y el Redentor-Revelador no 
son puestos juntos en ningun lugar en el gnosticismo excepto bajo la in¬ 
fluencia del evangelio, e incluso puede aventurarse la suposicion de que 
en la herejia colosense puede percibirse uno de los primeros intentos de 
reformular el evangelio en los terminos de ese mito gnostico. 


4. El Cristo cosmico 

Toda la estructura de la herejia colosense es condenada por Pablo 
como una creencia artificiosa. Lejos de representar un grado de verdad re- 
ligiosa mas avanzado que la proclamada en la predicacion apostolica, era 
de todo punto inconsistente con dicha predicacion. Un sistema en el que 
las potestades planetarias desempenan un papel tan prominente debe ne- 
cesariamente entronizar al destino en lugar de a Dios. Si podemos juz- 
gar por la analogia de sistemas paralelos, probablemente se sostenia que 
Cristo habia renunciado a sucesivas porciones de autoridad en favor de 
las potestades planetarias a medida que pasaba a traves de sus esferas en 
su camino hacia la tierra, y si (como parece haber ensenado la herejia co¬ 
losense) fueron estas potestades quienes le hicieron sufrir en la cruz, esto 
serfa considerado como una prueba decisiva de la superioridad de estas 
sobre el. 

La respuesta de Pablo a esta “tradicion humana” (Colosenses 2:8) 
es poner por encima la tradicion de Cristo -no simplemente la tradicion 
que precede de la ensenanza de Cristo sino la tradicion que el encarna. 39 
Cristo, dice, es la imagen de Dios, quien contiene la plenitud de la esen- 
cia divina, en la que los espiritus elementales no tienen participation en 
absolute. Y aquellos que son miembros de Cristo encuentran su pleni¬ 
tud en el; no necesitan buscar, porque no pueden encontrar, perfection 
en ningun otro lugar. Es en Cristo donde esta concentrada la totalidad 


39 Comp. O. Cullmann, “The Tradition”, en The Early Church (Londres, 1956), pags. 55 ss. 
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de la sabiduria y el conocimiento y puesta a disposition de su pueblo -no 
solamente para una elite, sino para todos. Y el es el unico mediador entre 
Dios y la humanidad. 

Lejos de que los angeles desempenen papel alguno en la creation, 
Cristo es aquel mediante quien todas las cosas fueron creadas, incluyendo 
los principados y potestades que desempenaban un papel tan importante 
en la herejia Colosense. <;Por que personas que estaban unidas por fe al 
creador de esas potestades debi'an creer necesario rendirles homenaje? De 
nuevo, lejos de esas potestades demostrando su superioridad sobre Cris¬ 
to, su muerte y resurrection le revelo como su vencedor. Cuando ellos se 
arrojaron sobre el en la cruz con intention hostil, el no solo rechazo su 
ataque sino que transformo la cruz en el carro triunfal delante del cual 
los condujo como sus enemigos derrotados. 40 ^Por que deberian entonces 
aquellos que a traves de la union por fe comparten con el su muerte y re¬ 
surrection continuar sirviendo a esos espi'ritus elementales que Cristo ha 
vencido? La herejia Colosense, con todos sus tabues, no tenia un progra- 
ma de sabiduria avanzada, llevaba todas las marcas de la inmadurez. <;Por 
que deberian aquellos que habian alcanzado la mayoria de edad en Cristo 
volver a agarrarse a las faldas de la infancia? <;Por que deberian aquellos a 
quienes Cristo habia hecho libres someterse a este yugo de esclavitud? 

En su respuesta a la herejia colosense, Pablo desarrolla la doctrina 
del Cristo cosmico mas completamente que en sus otras epistolas. Apa- 
recen, ciertamente, esbozos de ella en algunas de sus otras epistolas. Para 
Pablo habia “un Senor, Jesucristo, por quien son todas las cosas y por 
quien existimos” (1 Corintios 8:6); este Cristo era “el poder de Dios y la 
sabiduria de Dios” (1 Corintios 1:24), y a traves de su Espiritu Dios habia 
revelado a su pueblo la sabiduria oculta, decretada antes de los tiempos 
para la gloria de ellos, y por la ignorancia de la cual las potencias cos- 
micas 41 habian crucificado al Senor de la gloria, y de esta manera habian 
llevado a cabo su propio derrocamiento (1 Corintios 2:6-10). Ademas, 
la liberation de esas fuerzas hostiles conseguida por Cristo en su muerte 
no iba a limitarse a su pueblo solo, sino que alcanzarfa en su momenta a 
todo el cosmos (Romanos 8:19-22). Pero lo que se sugiere de pasada en 1 
Corintios y Romanos esta expuesto de manera mas completa y sistema- 
tica en Colosenses. (Esto, se puede anadir, es una indication adicional de 
que Colosenses es posterior a estas dos epistolas). 


40 Colosenses 2:15 

41 Los “principes de este siglo” de 1 Corintios 2:8 son probablemente identicos a los “kosmokratores 
de las tinieblas” de Efesios 5:12. Para la comprension que Pablo tiene de ellos ver pags. 491s. 
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El lenguaje en el que Pablo describe a Cristo como aquel en quien 
y para quien fue creado el universo, y en quien todas las cosas tienen su 
consistencia, se reconoce actualmente de manera general estar basado en 
un himno cristiano primitivo o confesion en la que Cristo es conmemora- 
do como la Sabiduria Divina. 42 

En algunas ramas del cristianismo del siglo primero, puede seguirse 
la pista de una Cristologi'a de Sabiduria, siendo la evidencia mas notable 
de ella en el Nuevo Testamento Colosenses 1:15-17, Juan 1:1-3 y He- 
breos 1:1-3, tres pasajes independientes entre si. La rai'z de esta Cristolo¬ 
gi'a en la que Pablo, el Cuarto Evangelista y el escritor de Hebreos beben 
igualmente, debe ser ciertamente primitiva, y en vista de la presencia de lo 
que los criticos de las formas llaman “dichos de sabiduria” entre los verba 
Christi en los Evangelios Sinopticos, no es demasiado arriesgado suponer 
que algun discurso ocasional de Cristo en el papel de la Sabiduria Divina 
es una base principal de la Cristologi'a de Sabiduria de la Era Apostolica. 

Un pasaje del Antiguo Testamento en particular ha influido en aque- 
llos contextos del Nuevo Testamento en los que se dice de Cristo, como 
la Sabiduria de Dios, que ha creado todas las cosas, y ese es Proverbios 
8:22 ss., donde la Sabiduria personificada habla en primera persona como 
el principio del camino de Dios, su amado hijo primogenito y su asesor 
al crear el mundo. La fraseologi'a de este pasaje esta en la base de la des- 
cripcion de Cristo en Colosenses 1:15 como “el primogenito de toda crea¬ 
cion” y en Colosenses 1:18 como “el principio” ( arche ). La exegesis rabinica 
posterior presenta la palabra “principio” de Proverbios 8:22 -“el principio 
(Heb. resit) de su camino”- para explicar el “principio” (Heb. resit) de Ge¬ 
nesis 1:1; esto es, el “principio” en el cual Dios creo el cielo y la tierra era la 
Sabiduria (identificada con la Torah). Esta analogi'a explica el curioso uso 


42 Acerca de la estructura de estos versiculos ver E. Lohmeyer, Die Briefe an die Philipper, and 
die Kolosser und an die Philemon (Gottingen, 8 1930), p. 41; E. Kasseman, “A Primitive Christian 
Baptismal Liturgy”, en Essays on New Testament Themes , trad. ing. (Londres, 1964), pags. 149 ss.; 
R. P. Martin, Colossians: The Church's Lord and the Christians Liberty (Exeter, 1972), y Colossians 
and Philemon (Londres, 1974), pags. 55 ss. El profesor Martin acepta que los versiculos 15-20 
“forman un himno compacto, independiente, escrito en alabanza del Cristo cosmico, el Senor de 
la creacion y la redencion” {The Church's Lord and the Christians Liberty, p. 39). M. D. Hooker 
no esta convencida de que existiera un “himno” previamente existente, pero sugiere que el pasaje 
“puede ... haber sido desarrollado y formulado ... para demostrar que la creacion y la redencion 
estan completadas en Cristo porque el ha reemplazado la Ley Judia” (“Were there False Teachers 
in Colossae?”, pags. 316s., 329). J. M. Robinson ha propuesto que Colosenses 2:9-15 deberia 
considerarse “claramente una homilia bautismal sobre el himno kerigmatico anti-gnostico de Col. 
1:15-20” (“From Paulinism to Early Catholicism”, Interpretation 10 [1956], p. 349). El estado 
actual de la cuestion es analizado en detalle y evaluado juiciosamente por P. Benoit, “L’hymne 
christologique de Col. 1, 15-20”, en Christianity, Judaism and Other Greco-Roman Cults: Studies for 
Morton Smith at Sixty , ed. J. Neusner, i (Leiden, 1975), pags. 226-263. 
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de la preposition en en Colosenses 1:16a (“en el fueron creadas todas las 
cosas”) donde podriamos haber esperado el dia (“mediante”) de agencia; el 
“en” es el “en” de Genesis 1:1: si “en el principio creo Dios los cielos y la 
tierra” Cristo, como la Sabiduria de Dios, es el principio “en” el que todas 
las cosas fueron creadas. 43 

Pero el himno de Colosenses 1:15-20 celebra a Cristo no solo como 
cabeza de la antigua creation sino como cabeza de la nueva creation; este 
es el tema de la segunda estrofa, que empieza en el versi'culo 18. En la 
nueva creation, tambien, Cristo es el “principio”, esta vez no como “el pri- 
mogenito de toda creation” sino como “el primogenito de entre los muer- 
tos” -e.d. por la resurrection. 44 Si en relation a la antigua creation el es 
“cabeza” de todo principado y potestad (Colosenses 2:10) en el sentido de 
ser su autor y soberano, en relation a la nueva creation el es “cabeza” de su 
cuerpo, la iglesia, no simplemente en el sentido de soberano u origen sino 
en el sentido de que esta unido vitalmente a su pueblo de tal manera que 
la vida que ellos viven ahora se deriva de la vida que el vive como primo¬ 
genito de entre los muertos. El cosmos no es llamado su cuerpo, y conce- 
bir una forma primitiva del himno en la cual el cosmos, y no la iglesia, sea 
llamado asi es un ejercicio de imagination injustificado. 45 

Cualquiera que sea la forma que tuvo el himno originalmente, la des¬ 
cription de Cristo como “cabeza del cuerpo, la iglesia” (Colosenses 1:18) es 
muy probablemente Paulina. Toda nuestra evidencia apunta a Pablo como 
originador de esta forma de expresar la unidad vital de la iglesia con el Se- 
nor de la iglesia, “la cabeza, de quien todo el cuerpo, nutrido y unido por 
las coyunturas y ligamentos, crece con el crecimiento que precede de Dios” 
(Colosenses 2:19). Esto, como hemos visto, senala un progreso sobre el 
uso de esta terminologia en 1 Corintios y Romanos, donde la iglesia es “el 
cuerpo de Cristo” (1 Corintios 12:27) o “un cuerpo en Cristo” (Romanos 
12:5), pero no se habla de Cristo como la cabeza de la iglesia. 

Se ha propuesto una gran diversidad de teorias en cuanto al origen 
de la conception de la iglesia como cuerpo de Cristo. Se han sugerido 


43 Comp. C. F. Burney, “Christ as the ARCH of Creation”, JTS 27 (1925-26), pags. 160-177. La 
exegesis de Pablo de Proverbios 8:22 en este sentido antecede en cerca de 200 anos a su exponente 
rabinico mas temprano, el Hoshaiah del siglo tercero ( Genesis Rabba 1:1 sobre Genesis 1:1). Para el 
trasfondo griego de avrch , ver A. A. T. Ehrhardt, The Beginning (Manchester, 1968). 

44 Comp. Apocalipsis 1:5. 

45 En Colosenses 1:18 y 2:10 hay probablemente la misma clase de oscilacion entre el sentido 
literal de “cabeza” y su sentido secundario de “origen” que aparece en 1 Corintios 11:3 ss. Aquf debe 
mencionarse el argumento improbable de W. L. Knox de que, bajo la influencia del Helenismo, 
Pablo se mueve del apocalipticismo a la cosmogonfa, de Cristo como Omega a Cristo como Alfa 
(St. Paul and the Church of the Gentiles , [Cambridge, 1938], pags. 90 ss.) 
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antecedentes judi'os, 46 Gnosticos 47 y Estoicos. 48 Pero lo mas probable es 
que tratamos con una supervivencia del concepto Hebreo de personali- 
dad colectiva. 49 Cristo y su pueblo estan unidos de tal manera que de vez 
en cuando Cristo y su pueblo juntos pueden ser llamados “Cristo”. 50 Esta 
no es la unica etapa del pensamiento de Pablo en donde se puede locali- 
zar la oscilacion entre personalidad individual y colectiva; pero esta etapa 
fue probablemente impresa en su mente indeleblemente cuando oyo en 
el camino de Damasco el reto de la voz del cielo: “Saulo, Saulo, ;por que 
me persigues?” (Hechos 9:4). No que Pablo interpretara inmediatamen- 
te estas palabras en terminos de cabeza y cuerpo, como posteriormente 
hizo Agusti'n; 51 sino que la verdad que estas expresaban es la verdad que 
Pablo expreso en Colosenses (y Efesios) cuando habla de la iglesia como 
el cuerpo de Cristo, obteniendo la vida y todos los otros recursos de el, 
quien es su cabeza. 

El progreso desde el lenguaje de simil en 1 Corintios y Romanos 
hacia el compromiso interpersonal autentico expresado en el lenguaje de 
Colosenses y Efesios puede haber sido estimulado por la consideracion 
por parte de Pablo de las cuestiones en juego en la herejia colosense. Le- 
jos de estar sujeto a los principados y potestades, argumenta, Cristo era su 
autor y soberano por la doble reclamacion de creacion y conquista. Pero 
asi como era cabeza de la antigua creacion, asi tambien por la resurreccion 
de los muertos fue hecho cabeza de la nueva creacion; y del mismo modo 
que Pablo habia hablado ya repetidamente de la iglesia como el cuerpo de 
Cristo, la jefatura de Cristo sobre la iglesia podia ser perfectamente con- 
cebida como una relacion organica, en la que Cristo ejercia el control so¬ 
bre su pueblo que la cabeza de un cuerpo ejerce sobre sus diversas partes. 
De esta manera no solo es recalcada la comunion viva entre los miembros 
de la iglesia (a la que se aludia en las epistolas anteriores) sino tambien la 
dependencia que todos los miembros tienen de Cristo para vida y poder, 
y es vindicada su supremacia ante un sistema de pensamiento que ame- 
nazaba con bajarle de su excelencia. En consecuencia “cuerpo” se usa en 


46 Comp. W. D. Davies, Paul and Rabbinic Judaism (Londres, 1948), pags. 53 ss. 

47 Comp. H. Schlier, Christus und die Kirche im Epheserbrief (Tubingen, 1930), pags. 37 ss.; E. 
Kassemann, Leib undLeib Christi (Tubingen, 1933). (Ambos eruditos han modificado sus opiniones 
desde que estas monografias fueron publicadas.) 

48 Comp. W. L. Knox, St. Paul and the Church of the Gentiles , pags. 160 ss. 

49 Comp. A. Schweitzer, The Mysticism of Paul the Apostle,Trad. ing. (Londres, 1931), pags. 115 ss.; 
E. Best, One Body in Christ (Londres, 1955), pags. 93 ss., 203 ss. 

50 Comp. 1 Corintios 12:12 (“asi como el cuerpo es uno y tiene muchos miembros, y todos los 
miembros del cuerpo, siendo muchos, son un cuerpo, asi tambien es Cristo”). 

51 ’’Membris adhuc in terra positis caput in caelo clamabat” ( Sermones 279. 1). 
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Colosenses y Efesios en correlacion con “cabeza” antes que (como en las 
epi'stolas anteriores) con “espi'ritu”; pero este no es un argumento valido 
contra la identidad de autoria. 


5. La derrota de los poderes demoniacos 

“Cristo crucificado, ... poder de Dios y sabiduria de Dios” (1 Corin- 
tios 1:23 s.), el mensaje predicado a los Corintios, es el mensaje que Pablo 
proclama como respuesta a la herejia Colosense. jQue absurdo era rendir 
homenaje a los poderes angelicos mediante los que fue dada la ley, como 
si controlaran el camino de Dios al hombre y el de vuelta del hombre a 
Dios! Ese camino estaba ahora controlado por Cristo, quien habia sub- 
yugado a esos poderes y reducido a la condicion de “debiles e indigentes 
espiritus elementales” (Galatas 4:9). 

Los senores de las esferas planetarias pueden no jugar sino un papel 
pequeno en la vision del mundo del hombre de hoy -aunque el numero 
de lectores de prensa popular que acepta la invitacion de “hacer sus pro- 
yectos contando con los astros” sugiere que quiza jueguen un papel mayor 
de lo que pensamos. Todavi'a es consciente el hombre de hoy, de una ma- 
nera que no tiene precedentes, de fuerzas poderosas y malignas en el uni- 
verso a las que no duda en llamar “demom'acas”. Siente que estan actuan- 
do contra su bienestar, pero que es incapaz de dominarlas, bien por fuerza 
individual o por accion unida. Pueden ser monstruos de Frankenstein de 
su propia creacion; pueden ser horrores subliminales sobre los que no tie¬ 
ne control consciente. Se sabe involucrado en situaciones ante las que su 
sentido moral retrocede -pero, <jque puede hacer con respecto a ellas? Si el 
y sus semejantes son titeres en la mano de un destino ciego y poco amis- 
toso, <;que mas da que resistan y sean inmediatamente aniquilados, o se 
conformen y sean aniquilados un poco mas tarde? 52 

La respuesta de Pablo a este modo de frustracion y desesperacion se- 
ria su respuesta a la herejia colosense. Estar unido a Cristo, diria, es estar 
liberado de la esclavitud de fuerzas demom'acas, para disfrutar de perfecta 
libertad en lugar de ser los juguetes del destino. 

Verdaderamente, aun siendo arcaica alguna de la terminologia de 
Pablo, su mensaje esencial es traducido facilmente en el lenguaje de hoy. 


52 Comp. A. D. Galloway, The Cosmic Christ (Londres, 1951), p. 28; J. S. Stewart, “On a Neglected 
Emphasis in New Testament Theology”, Scottish Journal of Theology 4 (1951), pags. 292 ss.; G. H. 
C. Macgregor, “Principalities and Powers”, NTS 1 (1954-55), pags. 17 ss. 
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Aunque otros piensen otras cosas, en su mente los principados y potesta¬ 
des no son ya mas los principes que gobernaban las esferas planetarias; el 
los ha “desmitologizado” para que representen todas las fuerzas del uni- 
verso opuestas a Cristo y a su pueblo. Rudolf Bultmann ha indicado que 
“en nuestro di'a y nuestra generacion, aunque no pensamos ya mitologi- 
camente, hablamos a menudo de poderes demom'acos que gobiernan la 
historia, corrompiendo la vida politica y social. Tal lenguaje”, continua, “es 
metaforico, una figura del lenguaje, pero en el esta expresado el conoci- 
miento, la intuicion, de que el mal por el que cada hombre es responsa- 
ble individualmente, ha llegado a ser, sin embargo, un poder que esclaviza 
misteriosamente a cada miembro de la raza humana.” S3 Puede sugerirse 
que este conocimiento, esta intuicion, estaban presentes en la mente de 
Pablo y fueron expresadas por el en terminos de los principados y las po¬ 
testades que, afirma, eran incapaces de separar a los creyentes “del amor 
de Dios que es en Cristo Jesus nuestro Senor” (Romanos 8:39). 


53 R. Bultmann, Jesus Christ and Mythology , Trad. ing. (Londres, 1960), p. 21. Comp, el tratamiento 
de “Beliar” en H. H. Rowley, The Relevance of Apocalyptic (Londres, 1963), pags. 177 s. Sobre el 
tema en general ver tambien G. B. Caird, Principalities and Powers (Oxford, 1956); H. Schlier, 
Principalities and Powers in the New Testament , Trad. Ing. (Friburgo/Londres, 1961); E. G. Rupp, 
Principalities and Powers (Londres, 1964). 



CAPITULO XXXVI 
La quintaesencia del Paulinismo 


“La quintaesencia del Paulinismo” fue el titulo elegido por A. S. 
Peake para una conferencia impartida por el en la Biblioteca John Rylands, 
Manchester, el 11 de octubre de 1916 -una penetrante exposition del pen- 
samiento y ensenanza de Pablo. 1 Se ha elegido el mismo titulo para este 
capitulo porque es una description adecuada del documento del siglo pri- 
mero que ha sido preservado para nosotros en el canon del Nuevo Testa- 
mento con el nombre de Epistola a los Efesios. Este documento resume en 
gran medida los principales temas de las cartas paulinas, y expone las im- 
plicaciones cosmicas del ministerio de Pablo como apostol de los gentiles. 


1. Cuestiones preliminares 

Aqui no ofreceremos ninguna contribution nueva al problema de la 
autoria de Efesios. Baste decir, junto con G. B. Caird, que la epistola, “si 
no es de Pablo, es un resumen magistral de la teologia de Pablo hecho 
por un discipulo capaz de pensar los pensamientos de Pablo como el” 2 - a 


1 Publicado en BJRL 4 (1917-18), pags. 285 ss., y con posterioridad en J. T. Wilkinson (ed.), Arthur 
Samuel Peake (Londres, 1958), pags. 116 ss. 

2 G. B. Caird, The Apostolic Age (Londres, 1955), p. 113; cf. su comentario New Clarendon, Paul's 
Letters from Prison (Oxford, 1976), pags. 9 ss. Segun S. H. Hooke, Efesios, “si no es de Pablo, 
ciertamente pertenece a la exposicion paulina de la gloria” ( Alpha and Omega [Welwyn, 1961] p. 
256). P. N. Harrison anade que el autor de Efesios “supo como poner en palabras, haciendo de 
esta manera explicitos, pensamientos que estaban implicitos en otras cartas de Pablo, pero que en 
ningun otro sitio estan tan explicitos como aqui” ( Paulines and Pastorals [Londres, 1964], p. 35). 
Los argumentos contra la autoria paulina son presentados muy solidamente por C. L. Mitton, The 
Epistle to the Ephesians (Oxford, 1951); cf. su comentario mas popular, Ephesians (Londres, 1976). 
La autoria paulina es defendida por E. Percy, Die Probleme der Kolosser- und Epheserbriefe (Lund, 
1946), y A. van Roon, The Authenticity of Ephesians (Leiden, 1974). Vease ademas los dos primeros 
articulos, “The Case for the Pauline Authorship” de J. N. Sanders (pags. 9 ss.) y “The Case against 
the Pauline Authorship” de D. E. Nineham (pags. 21 ss.) en F. L. Cross (ed.), Studies in Ephesians 
(Londres, 1946); tambien H. J. Cadbury, “The Dilemma of Ephesians”, NTS 5 (1958-59), pags. 91 
ss.; R. P. Martin, “An Epistle in Search of a Life-Setting”, Expository Times 79 (1967-68), pags. 297 ss. 
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lo que podriamos anadir una nota de sorpresa de que dicho disci'pulo no 
haya dejado otra huella, y la observation de que el encarcelamiento roma- 
no de Pablo provee el escenario mas plausible para la carta. 

Efesios no es un documento sencillo para que los estudiantes del 
Nuevo Testamento se pongan de acuerdo sobre el. Markus Barth le lla¬ 
ma “un extrano a la puerta” 3 del corpus Paulino. E. J. Goodspeed habla 
de el como “el Waterloo de los comentaristas” 4 -una expresion ambigua. 
De manera mas esperanzadora, describe la epi'stola como “una gran rap- 
sodia de la salvation cristiana”. 5 Parece, dice, “un comentario de las car¬ 
tas paulinas” 6 -lo cual es cierto, pero resulta un tanto extrano leerlo en 
una obra que, pocas lineas antes, ha aludido a ella como “un mosaico de 
materiales Paulinos”. 7 Un mosaico constituido por fragmentos de escri- 
tos de una persona no es la mejor manera de hacer un comentario sobre 
dichos escritos. 

En un libro publicado en 1966 se hace mention a un escritor no 
nombrado que, “deseoso de mantener Efesios vinculada a Pablo”, dice 
que “Efesios puede parecer una recopilacion de expresiones paulinas, 
pero si se mira en conjunto tiene una unidad”. “Tambien”, dicen los 
autores del libro, “la tiene un monton de piedras, no importa de que 
clase o quien las haya reunido, si se miran como una unidad.” 8 La ana- 
logi'a es inexacta: la unidad de estructura de Efesios no es como la de 
un monton de piedras, sino mucho mas como la de un “edificio bien 
ajustado” (2:21). Esta cuidadosa estructura literaria no es, ciertamente, 
una prueba de autoria Paulina; podria imaginarse su existencia usada 
como argumento contra la autoria Paulina. Pero una obra tan primo- 
rosamente construida como esta, con su unidad interna, una obra que 
Samuel Taylor Coleridge caracterizo como “la mas sublime composition 
del hombre”, 9 10 no puede ser comparada con justicia con un mojon, ni 


3 M. Barth, The Broken Wall (Londres, 1960), p. 9; vease tambien su voluminoso comentario en The 
Anchor Bible\ Ephesians , 2 volumenes (Garden City, N.Y., 1974). 

4 E. J. Goodspeed, The Meaning of Ephesians (Chicago, 1933), p. 15. 

5 The Meaning of Ephesians, p. 3. 

6 The Meaning of Ephesians, p. 9. 

7 The Meaning of Ephesians, p. 8. 

8 A. Ch Morton y J. McLeman, Paul: The Man and the Myth (Londres, 1966), pags. 27 s. 

9 S. T. Coleridge, Table Talk , 25 de mayo de 1830; ver H. N. Coleridge (ed.), Specimens of the 
Table Talk of the late Samuel Taylor Coleridge (Londres, 1835), p. 88. “La Epistola a los Efesios”, 
dijo Coleridge en esta ocasion, “es evidentemente una epistola catolica, destinada al conjunto de 

10 que podria ser llamado la diocesis de S. Pablo... Abarca todas las doctrinas del Cristianismo; 
—primero aquellas doctrinas propias del Cristianismo, y despues aquellos preceptos comunes con 
la religion natural.” 
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tampoco con un mosaico concienzudamente juntado con fragmentos de 
otras epi'stolas paulinas. 


2. Relacion con otras cartas paulinas 

“Formalmente”, dice Goodspeed, “es una enci'clica.” 10 Esta es una 
opinion generalizada, y es apoyada por los fenomenos textuales de la sa¬ 
lutation con la que comienza, que hacen dudar de la originalidad de las 
palabras “en Efeso”. 11 Quiza podamos considerarla una carta general a 
los Cristianos Gentiles, de modo mas particular los de la provincia de 
Asia -Cristianos Gentiles que (como los lectores de 1 Pedro) necesitaban 
que se les mostraran las implicaciones de su reciente compromiso con el 
camino de Cristo. Las notas personales al final de Efesios la vinculan a 
Colosenses, 12 y proporcionan una justification formal para considerar las 
dos epi'stolas en el mismo contexto historico. 

Aparte de estas referencias personales, Efesios tiene tambien otros 
vinculos estrechos con Colosenses, tanto materiales como verbales. Si en 
Colosenses es expuesto el papel de Cristo en el cosmos, Efesios consi- 
dera las implicaciones de esto para la iglesia como el cuerpo de Cristo 
-<;Cual es la relacion de la iglesia con el papel de Cristo en el cosmos, con 
los principados y potestades, con el proposito eterno de Dios? Este cam- 
bio de perspectiva desde Cristo a la iglesia contribuye en gran medida a 
explicar los diferentes matices con los que palabras tales como “plenitud” 
( pleroma ) y “misterio” ( mysterion ) son empleadas en Efesios en compara- 
cion con Colosenses. 

Efesios guarda tambien afinidades evidentes con 1 Corintios; en 
concreto, universaliza la ensenanza sobre la iglesia que en la epistola mas 
temprana se aplica a la vida de una congregation local. 

Tampoco deberia pasarse por alto su relacion con ciertas partes de 
Romanos. Si Pablo enfatiza en Romanos que “no hay diferencia” entre Ju- 
dio y Gentil (Romanos 3:22; 10:12), tanto “en Adan” como “en Cristo”, 


10 The Meaning of Ephesians , p. 3. La opinion de Goodspeed, en la que file secundado por la 
“escuela de Chicago” y por P. N. Harrison, era que Efesios fue compuesta por el primer editor del 
corpus Paulino para servir de introduccion al mismo. Ver pagina 391 

11 La referencia a Efeso esta omitida en P 46 (el manuscrito Paulino existente mas antiguo) y por los 
testigos principales del texto-tipo Alejandrino. Vease B. M. Metzger, A Textual Commentary on the 
Greek New Testament (Londres/Nueva York, 1971), p. 601. 

12 La referencia a Tfquico en Efesios 6:21 s. es practicamente una reproduccion verbatim de 
Colosenses 4:7s. 
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Efesios enfatiza que todas las bendiciones espirituales que estan disponi- 
bles para los hombres “en los lugares celestiales en Cristo Jesus” son acce- 
sibles del mismo modo a los Judios y a los Gentiles en un mismo piano 
de igualdad (Efesios 1:3, etc.). Si en Romanos Pablo magnifica su oficio 
como apostol a los Gentiles (Romanos 11:13), 13 y cuenta como ha des- 
empenado su ministerio, ganando la obediencia de los Gentiles “desde Je- 
rusalen hasta los alrededores del Ilirico” (Romanos 15:15-21), Efesios lo 
presenta como “prisionero de Cristo Jesus a causa de vosotros los Genti¬ 
les” (Efesios 3:1) y ve una muestra asombrosa de la gracia divina en el he- 
cho de que Pablo, de todas las personas, haya sido escogido “para anunciar 
a los gentiles las inescrutables riquezas de Cristo” (Efesios 3:8). 14 

A la luz de dichas afinidades entre Efesios y otras cartas destacadas 
en el corpus Paulino, no es facil de aceptar la opinion, expuesta princi- 
palmente por Heinrich Schlier, de que Efesios debe sus temas principa¬ 
ls a fuentes gnosticas, y solamente en dos o tres casos al tronco comun 
del Cristianismo primitivo. 15 Esta tesis requiere un estudio y una evalua- 
cion serios, pero la encuentro mucho menos convincente que la interpre- 
tacion de Efesios como una exposicion de temas principales del ministe¬ 
rio de Pablo. 


3. La salvacion por gracia mediante la fe 

Entre los principales temas Paulinos, la justificacion por la fe es el 
que mas facilmente viene a muchas mentes. El descubrimiento por Lu- 
tero de la justificacion por la fe en los escritos de Pablo, y su uso como 
piedra de toque para determinar, si no la genuinidad, al menos el valor de 


13 El magnifica su ministerio porque sera el medio indirecto de la conversion de sus compatriotas; 
aun siendo apostol a los Gentiles, tiene estrechamente en el alma el bienestar espiritual de sus 
amigos y parientes judios (ver p. 324). Sobre la relacion entre Efesios y Romanos 9—11 ver H. 
Chadwick, “Die Absicht des Epheserbriefs”, ZNW 51 (1960), pags. 145 ss., especialmente p. 148. 
El sugiere que Efesios tenia el proposito de conducir a la totalidad de la mision Gentil, en todos sus 
grupos (cf. p. 18), bajo la tutela del apostolado unico de Pablo. 

14 Cf. el sentimiento similar en 1 Corintios 15:9 s. 

15 H. Schlier, Christus und die Kirche im Epheserbrief (Tubingen, 1930). Del tronco comun del 
Cristianismo primitivo acerca de la obra salvadora de Cristo, senala, proceden afirmaciones acerca 
de la entrega de Cristo por su pueblo (Efesios 5:2, 25) y acerca de su levantamiento de entre los 
muertos por parte de Dios y serle puestas todas las cosas bajo sus pies (Efesios 1:20, 22). En cuanto 
al resto, Schlier hace provenir del mundo del pensamiento gnostico los conceptos del ascenso del 
redentor al cielo, la pared celestial, el hombre celestial, la iglesia como el cuerpo de Cristo, el cuerpo 
de Cristo como edificio celestial, y el enlace nupcial en el cielo. Ver el resumen de su tesis que hace 
K. L. Schmidt en TDNT iii, s.v. evkklhsi,a, pags. 509 ss., compendiado en The Church (Bible Key 
Words, Londres, 1950), pags. 15 ss. 
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todo lo transmitido como sagrada escritura, ha hecho dificil, en mi opi¬ 
nion, el que muchos de sus seguidores puedan ver algo mas en Pablo, y 
les ha inclinado a descartar como no-paulino, o al menos deuteropaulino, 
cualquier documento en el corpus paulino en el que la justificacion por la 
fe no desempene el papel central que juega en Galatas y Romanos. <;Que 
suerte corre Efesios a este respecto? Desde luego la justificacion por la fe 
no es un tema central de Efesios, pero esta a la base de la argumentation 
de la epi'stola, mas implicito que explicito, exception hecha de Efesios 2:8 
s.: “por gracia habeis sido salvados mediante la fe; y esto no de vosotros, es 
el don de Dios -no por obras, para que nadie se pueda jactar.” 

Esta salvation por gracia mediante la fe supone la justificacion del 
impi'o, tanto es asi que los lectores que la han experimentado, Gentiles 
o judi'os de nacimiento, estaban antes “muertos en sus delitos y pecados” 
y eran “hijos de ira por naturaleza” (exactamente igual que aquellos cuya 
quiebra moral se expone en Romanos 1:18-3:20). Aunque Pablo normal- 
mente habla de la salvation en terminos de su cumplimiento en la paru¬ 
si'a, en Romanos 8:24 la presenta como un evento del pasado. El enfasis 
de Efesios 2:8 s. es precisamente lo que ha establecido en Romanos 3:27 
(“<;Que queda de nuestra jactancia? Queda excluida. ^Sobre que principio? 
^Sobre el principio de las obras? No, sino sobre el principio de la fe”) y en 
1 Corintios 1:30 s. (Dios, “es la fuente de vuestra vida en Cristo Jesus, a 
quien Dios hizo nuestra sabiduria, nuestra justicia y santificacion y reden- 
cion; asi, como esta escrito, ‘el que se jacte, que se jacte en el Senor’ ”). 


4. La parusia 

Se da menos prominentia a la parusi'a, la manifestation de Cristo en 
gloria. Este tema esta suficientemente claro en Colosenses (cf. Colosen- 
ses 3:4, “Cuando Cristo, vuestra gloria, se manifieste, entonces vosotros 
sereis manifestados con el en gloria”), pero en Efesios solo esta presente 
de manera implicita. Cuando, por ejemplo, se dice que el proposito de la 
santificacion y limpieza de la iglesia es ser presentada a Cristo “en gloria, 
sin mancha ni arruga” (Efesios 5:26 s.), esta presentation es mas natural- 
mente contemplada como coincidente con la parusi'a, como ciertamente 
lo es en otras partes del corpus Paulino. La parusi'a es tambien “el di'a de 
redencion” para el cual, segun Efesios 4:30, el pueblo de Cristo es sellado 
con el Espi'ritu Santo. 16 


16 Cf. Efesios 1:14 (ver p. 246). 
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5. El Espiritu Santo 

Esto nos lleva a una doctrina paulina capital que es indudablemen- 
te dominante en Efesios -la doctrina del Espiritu Santo. Siendo central 
en el pensamiento de Pablo, esta doctrina esta practicamente ausente de 
Colosenses, 17 y en vista de la afinidad entre Colosenses y Efesios resulta 
de lo mas sorprendente observar su prominencia en Efesios. 

En el Nuevo Testamento en general la presencia del Espiritu San¬ 
to es una serial de que han llegado los ultimos dias, de acuerdo con las 
palabras de Joel 2:28 citadas por Pedro en Jerusalen en el primer Pente- 
costes cristiano: “Y en los ultimos dias ocurrira, dice Dios, que derrama- 
re mi Espiritu sobre toda came...” (Hechos 2:16 ss.). La presencia del 
Espiritu, ademas, es el testimonio de que Jesus era realmente el Mesias, 
quien (en palabras de Juan el Bautista) bautizaria con el Espiritu Santo; 
en otras palabras, la nueva era que inauguraron la pasion y el triunfo de 
Jesus es la era del Espiritu a la cual senalaron los profetas. Este enfasis so¬ 
bre el testimonio vindicador de Jesus como Mesias y Senor por parte del 
Espiritu se extiende por el Nuevo Testamento; se encuentra en Hechos, 18 
en el Evangelio de Juan 19 y en sus epistolas, 20 y en 1 Pedro. 21 Tambien se 
encuentra en Pablo, a cuyos ojos la era del Espiritu ha sustituido a la era 
de la Torah. 22 

Pero ademas de la ensenanza cristiana general acerca del Espiritu, 
que Pablo habia recibido, el hace al menos dos aportaciones distintivas: 
(a) el Espiritu Santo es la serial presente de la vida venidera de la resu¬ 
rrection y gloria 23 y (b) el pueblo de Cristo ha sido bautizado en el Es¬ 
piritu en una entidad corporativa. 24 Ambas aportaciones, expuestas en las 
epistolas “capitales” de Pablo (las de Romanos, Corintios y Galatas), reci- 
ben enfasis en Efesios. 

(a) La serial del Espiritu. Al Espiritu Santo se le llama en Efesios “el 
Espiritu Santo de la promesa” (Ef. 1:13). Esto no significa, como algunas 
versiones traducen, que es “el Espiritu Santo prometido” (aun siendo verdad, 


17 Se menciona incidentalmente el Espiritu en Colosenses 1:8 (“vuestro amor en el Espiritu”), y se 
presupone su inspiracion en la referenda a “canticos espirituales” de Colosenses 3:16. 

18 Hechos 2:33; 5:32 

19 Juan 15:26; 16:8-10,14 s. 

20 1 Juan 5:7 s. 

21 1 Pedro 1:12. 

22 Romanos 7:6; 8:2, 4; 2 Corintios 3:3 ss.; Galatas 3:2 ss.; ver p. 235. 

23 Romanos 8:10 ss., especialmente versiculo 23; 2 Corintios 1:22; 5:5. 

24 1 Corintios 12:13 (ver p. 248). 
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como testifican Hechos 1:4s.; 2:33); el contexto indica mas bien que en 
aquellos en quienes mora el Espiritu Santo, el mismo es la promesa de la 
vida de la resurreccion y de toda la herencia de gloria asociada a ella. El 
locus classicus para esta ensenanza acerca del Espiritu es Romanos 8:9 ss. 
Alii, “el Espiritu de aquel que levanto a Jesus de los muertos vivificara” 
los cuerpos mortales de aquellos que creen en Jesus. El es “el Espiritu de 
adopcion” en el sentido de que capacita a los creyentes para darse cuenta 
de sus privilegios y responsabilidades como hijos de Dios de cara al dia 
en el que sean publicamente revelados como tal. A esta “revelacion de los 
hijos de Dios” (por la cual, dice Pablo, toda la creacion aguarda con an- 
sia para compartir “la libertad gloriosa de los hijos de Dios”) se le llama 
nuestra “adopcion como hijos, la redencion de nuestros cuerpos”. Y los 
creyentes aqui y ahora poseen los “primeros frutos” de esta consumacion 
bajo la forma del Espiritu. En el mismo sentido Pablo, en 2 Corintios 5:5, 
donde habla de la futura investidura de los creyentes con su “morada ce¬ 
lestial”, dice: “Quien nos ha preparado para esto mismo es Dios, que nos 
ha dado el Espiritu como garantia ( arrhabon ).” 

Esta insistencia en que el Espiritu sea para los creyentes los “pri¬ 
meros frutos” o “garantia” aparece en Efesios 1:13, donde se les recuerda 
-tanto a gentiles como a judios- que al creer en Cristo fueron “sellados” 
con el Espiritu Santo de la promesa, quien es “la garantia ( arrhabon ) de 
nuestra herencia, hasta la redencion por Dios de su posesion”. (Esta co- 
locacion de “sello” y “garantia” en referencia al Espiritu ya habia ocurri- 
do en 2 Corintios 1:22: “Dios nos ha sellado y ha puesto la garantia del 
Espiritu en nuestros corazones”). 25 De nuevo, en Efesios 4:30 se da la 
advertencia: “no entristezcais al Espiritu Santo de Dios, en quien habeis 
sido sellados para el dia de la redencion” -aqui, como en Efesios 1:14, la 
“redencion” es identica a “la redencion de nuestros cuerpos” mencionada 
en Romanos 8:23. 

Cuando se considera que tiene lugar este sellado es algo que ha sido 
debatido con vigor, pero lo mas probable es que coincida con la ocasion 
indicada en 1 Corintios 12:13: “por un Espiritu hemos sido todos bauti- 
zados en un cuerpo -Judios o Griegos, esclavos o libres- y todos hemos 
bebido de un Espiritu”. 

(b) La unidad del Espiritu. Esta cita de 1 Corintios 12:13 nos lleva 
a otra aportacion distintiva de Pablo a la doctrina del Espiritu, pues es 


25 Vease p. 248, n. 25; cf. para un tratamiento completo del tema G. W. H. Lampe, The Seal of the 
Spirit (Londres, 1951). 
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resumida en este versfculo. Este bautismo en el Espi'ritu -siendo Cristo 
mismo el que bautiza, en cumplimiento de la profeci'a de Juan el Bau¬ 
tista 26 - no es simplemente una experiencia individual; es la obra divina 
por la cual los creyentes en Cristo son incorporados en su cuerpo. En otra 
parte Pablo habla de ser “bautizados en Cristo” (Galatas 3:27; Romanos 
6:3) o “vestidos de Cristo” (Galatas 3:27; Romanos 13:14) con la clara 
implicacion de la incorporation a Cristo, pero es en 1 Corintios 12:13, 
citada al final del parrafo anterior, donde encuentra expresion el papel del 
Espi'ritu en esta experiencia. Y lo que se empieza a explicar en 1 Corintios 
12:13 se completa en Efesios 4:3, donde se ordena a los lectores que se 
aseguren de “guardar la unidad del Espi'ritu en el vinculo de la paz”. Esta 
“unidad del Espi'ritu” es la unidad del cuerpo de Cristo a la que el pueblo 
de Cristo es conducido por su Espi'ritu ya que, en las palabras que siguen 
inmediatamente, “hay un cuerpo y un Espi'ritu” (Efesios 4:4). 27 

En Efesios 2:19 ss. la iglesia es descrita mas como un edificio que 
como un cuerpo (aunque, asi como se usa lenguaje arquitectonico ha- 
blando del cuerpo en Efesios 4:12-16, del mismo modo se usa lengua¬ 
je biologico hablando del edificio en Efesios 2:21); pero tambien aqui 
el edificio toma forma “en el Espi'ritu”, siendo puestos juntos los com- 
ponentes individuales por Cristo, la “piedra angular”. Tambien aqui es 
el mismo “un Espi'ritu” en quien los creyentes Judios y Gentiles juntos 
tienen acceso comun al Padre (cf. Romanos 5:2), o (por un cambio de 
metafora) constituyen una morada santa o templo para Dios (idea anti- 
cipada en 1 Corintios 3:16 s.). 


6. El nuevo hombre 

Estos conceptos del cuerpo de Cristo y el templo de Dios estan en- 
tretejidos con el concepto del “nuevo hombre”. En una mezcla de figuras 
arquitectonicas y biologicas, leemos en Efesios 4:13 ss. acerca del hombre 
maduro (aner teleios), “la medida de la estatura de la plenitud de Cristo”, 
que es el climax del desarrollo de la iglesia que se edifica como cuerpo de 
Cristo, creciendo hasta igualarle a el, quien es su cabeza. A Cristo ya lo 


26 Marcos 1:8; Juan 1:33; Hechos 1:5; 11:16 y (por implicacion) 19:1-6. 

27 La “unidad ( e'no,thj ) del Espiritu” que los lectores han de guardar no es, por supuesto, el hecho 
de que hay un Espiritu (lo cual no puede ser afectado por nada que ellos hagan o dejen de hacer); 
es una consecuencia de ese hecho. Efesios 4:4-6 de algun modo repite las palabras de 1 Corintios 
12:4-6; ambos pasajes incluyen la combinacion “Espiritu... Senor... Dios”. El repetido “uno” de 
Efesios 4:4-6 anticipa los credos orientales posteriores; cf. R. R. Williams, “Logic versus Experience 
in the Order of Credal Formulae”, NTS 1 (1954-55), pags. 42 ss. 
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encontramos, en Romanos 5:12-19 y 1 Corintios 15:20-28 y 42-50, como 
el segundo hombre, el postrer Adan, la cabeza y encarnacion de la nueva 
creation. Cuando se menciona el revestimiento de Cristo por parte de los 
creyentes en Romanos 13:14 y Galatas 3:27, esto (como hemos visto) no 
es tanto una cuestion de imitatio Christi personal como de incorporation 
en Cristo. Asi, cuando Colosenses y Efesios hablan de revestirse del nue¬ 
vo hombre, “que se renueva en conocimiento conforme a la imagen de su 
creador” (Colosenses 3:10), “creado segun la imagen de Dios en justicia y 
santidad verdaderas” (Efesios 4:24), 28 el nuevo hombre es Cristo mismo - 
no Cristo aislado de su pueblo, sino Cristo en su pueblo, el mismo Cristo 
que Pablo tiene en mente cuando dice a sus convertidos galatas que por 
ellos padece dolores de parto “hasta que Cristo sea formado” en ellos (Ga¬ 
latas 4:19). 

Cuando recordamos estas referencias paulinas anteriores, no existe la 
necesidad de buscar el concepto del hombre “nuevo” o “maduro” en fuen- 
tes extranas. Tampoco debemos sorprendernos de que, en Efesios, la igle- 
sia sea la iglesia universal y no ya la congregation local. 

Efesios, como ya se ha dicho arriba, universaliza la doctrina de la 
iglesia de 1 Corintios, pero el principio universal que se encuentra clara- 
mente expresado en Efesios ya esta latente en 1 Corintios, que esta dirigi- 
da no solamente a “la iglesia de Dios que esta en Corinto” sino tambien “a 
aquellos que en todo lugar invocan el nombre de nuestro Senor Jesucristo” 
(1 Corintios 1:1). La unidad de la iglesia se asegura en el hecho de que 
hay un Espiritu, un Senor y un Dios; se sigue que hay un pueblo de Cris¬ 
to, habitado por el Espiritu unico, confesando al unico Senor y, mediante 
el, adorando al unico Dios, abarcando sin distincion a aquellos que esta- 
ban antiguamente separados, por un lado los judios y por otro los gentiles. 

Hay que reconocer claramente en el Nuevo Testamento elementos 
de lo que nuestros colegas alemanes llaman Fruhkatholizismus -catoli- 
cismo incipiente. Principal entre estos elementos es la conception de la 
iglesia alrededor del mundo como una unidad, caracteristica de Efesios. 


28 Cf. el “nuevo hombre” de Efesios 2:15, que reune en uno a antiguos Judios y Gentiles. Aquf, 
como en Efesios 4:24, el “nuevo hombre” es el kaino.j a;nqrwpoj , mientras que en Colosenses 3:10 
es el nevoj a;nqrwpoj. Pero no debe forzase aquf la diferencia entre kaino.j y nevoj , porque en Efesios 
4:23,24, revestirse del kaino.j a;nqrwpoj equivale a avnaneu/sqai (“siendo renovado”) en el espiritu de 
su mente, mientras que en Colosenses 3:10 el verbo anakaino,w se usa en cuanto a la renovacion del 
nevoj a;nqrwpoj. El nuevo hombre ha de ser comparado con el “hombre interior” ( e;sw a;nqrwpoj) 
de Romanos 7:22 y 2 Corintios 4:16, que tambien aparece en Efesios 3:16. Es en el palaio.j 
a;nqrwpoj de Romanos 6:6 y el e;sw a;nqrwpoj de Romanos 7:22 donde encontramos la fuente del 
concepto del “nuevo hombre”, no en el mito del “redentor” gnostico (cf. J. Horst en TDNT iv. p. 
565, n. 79, s. v. mejoj ). 
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Pero tambien se acepta de manera demasiado general que el catolicismo 
incipiente no tiene lugar en un autentico Paulinismo, de manera que cual- 
quier documento donde aparezca, aunque lleve el nombre de Pablo, no 
puede ser una genuina epi'stola de Pablo. 29 

Como muchos otros axiomas teologicos, este requiere un examen, 
y al ser examinado pierde algo de su plausibilidad. Podriamos esperar a 
priori que Pablo concibiera a los cristianos de su campo misionero como 
formando una unidad. “Israel segun la came” no existia solamente en si- 
nagogas locales; era una realidad ecumenica. La sinagoga en cualquier lu¬ 
gar era una manifestation local de toda la “congregacion de Israel”. La 
misma situation rige en el nuevo Israel. 

Lo que habriamos esperado a priori se confirma por la evidencia de 
las epi'stolas “capitales”, donde vemos que Pablo tenia un profundo interes 
por la unidad cristiana -no solamente la unidad de su propia mision entre 
los gentiles sino por la unidad que abarcaba por un lado su mision entre 
los gentiles, y la iglesia de Jerusalem y la mision a los judios por el otro. 30 

Por otro lado, todos los cristianos, segun Pablo, fueron bautizados 
“en Cristo”, no solo en una congregacion local. Todos los que han sido 
bautizados en Cristo (y “revestidos” asi de Cristo) formaban parte inevi- 
tablemente de una entidad espiritual. En el bautismo habian sido unidos 
con Cristo en su muerte, para ascender con el en la semejanza de su re¬ 
surrection y asi “caminar en novedad de vida” (Romanos 6:3-5). En otras 
palabras, habian llegado a ser miembros del cuerpo de Cristo, bautizados 
en el “en un Espiritu”. A los cristianos de Corinto se les recuerda que son 
el cuerpo de Cristo, e individualmente miembros del mismo (l a Corin- 
tios 12:27); de manera semejante se dice a los de Roma que “nosotros” 


29 Asi E. Kassemann dice que “en el Nuevo Testamento es Efesios la que marca mas claramente 
la transicion desde la tradicion Paulina a las perspectivas de la era Catolica primitiva”; a este 
respecto compara la epistola con Hechos (“Ephesians and Acts”, en Studies in Luke-Acts: Essays 
in Honor of Paul Schubert , ed. L. E. Keck y J. L. Martyn [Nashville, 1966], pags. 288 ss.). En 
este punto H. Kiing se opone a Kasemann y otros en The Structures of the Church , trad. ing. 
(Londres, 1965), pags. 135 ss., especialmente 142 ss., acusandoles de crear un canon del Nuevo 
Testamento dentro del canon recibido al relegar a un rango inferior cualquier cosa que huela a 
“decadencia Catolica primitiva”. S. C. Neill senala que el termino Fruhkatholizismus se usa en 
la teologia protestante alemana “siempre como termino de censura” ( The Interpretation of 
the New Testament [Londres, 1964], p. 160). Es digno de notar que cuando el antiguo erudito 
Luterano H. Schlier, autor de Christus und die Kirche im Epheserbrief llego a convencerse de que 
el catolicismo incipiente y otros rasgos comunmente etiquetados como “acreciones” eran parte 
esencial del Cristianismo apostolico, no solo se unio a la Iglesia Catolica Romana sino que le fue 
posible considerar Efesios como una autentica epistola de Pablo; cf. su comentario, Der Brief an 
die Epheser (Dusseldorf, 5 1965), pags. 22 ss. 

30 Una muestra evidente de esto es su colecta para los “santos” de Jerusalen (ver pags. 387 ss.) 
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(esto es, no los cristianos de Roma solos sino los cristianos de Roma en 
compama de Pablo y otros), “aunque somos muchos, somos un cuerpo 
en Cristo, e individualmente miembros los unos de los otros” (Romanos 
12:5). 31 En la mentalidad de Pablo, Cristo no podia estar dividido por 
mas tiempo entre las diferentes congregaciones en que se dividio entre 
las facciones de la congregacion en Corinto. La presentacion exph'cita de 
la iglesia universal en Colosenses y mas particularmente en Efesios, es 
un corolario de la comprension de Pablo de la expresion “en Cristo” y de 
todo lo que la acompana. 

El lenguaje usado por Pablo al dirigirse a los cristianos de Roma y 
de Corinto sobre la membresia en el cuerpo de Cristo, no podia estar res- 
tringido localmente, aunque las razones que motivaran las epistolas “capi- 
tales” hayan hecho dirigir su aplicacion a las necesidades de una comuni- 
dad local. Todos los creyentes -en Corinto y Roma, en Jerusalen y Efeso, 
y en cualquier otro lugar- habian muerto a la vez con Cristo y habian 
resucitado con el; como participantes de su vida de resurreccion no podian 
sino constituir una comunidad cristiana. 


7. De la oscuridad a la luz 

Esta experiencia de pasar en Cristo de la muerte a la vida puede 
ser expresada tambien en terminos de pasar de la oscuridad a la luz, y 
asi se expresa en Efesios 5:7-14. “Una vez fuisteis oscuridad, pero ahora 
sois luz en el Senor”, se dice a los lectores, en un lenguaje que encuentra 
afinidades en otros lugares del corpus Paulino, 32 asi como en los escritos 
joaninos 33 y en la literatura de Qumran. El argumento se remacha citan- 
do el triptico: 

Despiertate, oh tu que duermes, 

Y levantate de los muertos, 

Y Cristo amanecera sobre ti. 

Aunque se introduce con la expresion “Por lo cual (el) dice”, como 
si fuera escritura sagrada, no es una cita precisa del Antiguo Testamen- 
to, y a menudo se ha considerado parte de un primitivo himno cristiano 
bautismal. El ritmo, se ha dicho, es similar al de formulas de iniciacion 


31 Cf. el uso similar de mejh (“miembros”) en Efesios 4:16, 25; 5:30. 

32 Cf. 1 Tesalonicenses 5:6; Colosenses 1:12. 

33 Cf. Juan 3:19 ss.; 12:35 ss.; 1 Juan 1:7; 2:8 ss. 
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usadas en varios cultos de misterio, 34 pero el contenido es totalmente cris- 
tiano. 35 En el contexto de Efesios 5:14, donde la luz revela todas las cosas 
como realmente son, estas palabras constituyen una llamada al pecador a 
abandonar su antiguo proceder y adoptar una nueva manera de vivir; ex- 
presan la experiencia que, segun Pablo, se realiza sacramentalmente en el 
bautismo: “fuimos sepultados con el para muerte con el bautismo, a fin de 
que, como Cristo fue levantado de los muertos por la gloria del Padre, asf 
nosotros podamos andar en novedad de vida” (Romanos 6:4). 


8. La pared derribada 

Al enfatizar la incorporation por igual de judi'os y gentiles dentro 
de la comunidad cristiana, -dos pueblos que habi'an estado previamente 
enemistados el uno del otro- Efesios dice que Cristo “ha hecho de ambos 
uno y ha derribado la pared intermedia de separation” -siendo descrito el 
derribo de este muro por otra parte como su elimination de la hostilidad 
entre los dos pueblos, su anulacion de “la ley consistente en mandamien- 
tos, expresados en ordenanzas” (Efesios 2:14 s.). 36 

Es frecuente entre los comentaristas britanicos de Efesios suponer 
que esta “pared intermedia de separation” puede haber estado inspirada 
en la barrera que separaba los atrios interiores del templo de Jerusalen del 
atrio de los gentiles, una barrera que a los gentiles les estaba prohibido 
traspasar bajo pena de muerte. 37 Los comentaristas alemanes, por otro 
lado, estan mas inclinados a pensar en la barrera que, en algunos textos 
gnosticos, separa el mundo inferior del mundo superior de la luz. 38 


34 Cf. el metro (no el contenido) de la formula de iniciacion de Atis citada por Firmicus Maternus, 
De errore profanarum religionum 18:1: 

cvk tumpa,nou be,brwka , 
evk kumbajoupe,pwka, 
ge,gona mu,sthjAttewj 

(“He comido del tambor, he bebido del cfmbalo, he llegado a ser iniciado de Atis”)- Clemente de 
Alejandria cita una formula Eleusina similar, Exhortation a los Griegos 2.14. 

35 Sobre este texto ver K. G. Kuhn, “The Epistle to the Ephesians in the Light of the Qumran 
Texts”, trad. ing. en Paul and Qumran , ed. J. Murphy-O’Connor (Londres, 1968), pags. 115 ss. 

36 Comp, con esta anulacion de la ley la afirmacion de Romanos 10:4 de que “Cristo es el fin de la 
ley” (vease pags. 235 ss.) 

37 R ej. J. A. Robinson, St. Paul's Epistle to the Ephesians (Londres, 1904), pags. 59 s. (Sobre la 
barrera vease Josefo, BJv. 194.) 

38 P. ej. H. Schlier, Der Brief an die Epheser , pags. 126 ss., siguiendo su tratamiento de “die 
himmlische Mauer” en Christus und die Kirche im Epheserbrief pags. 18 ss. 
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Sin examinar la cuestion de si este concepto en su forma gnostica era 
actual en una epoca tan temprana como el primer siglo dC., 39 podemos pre- 
guntarnos cual de las dos barreras provee la analogi'a mas apta para el pen- 
samiento de Efesios 2:14. La barrera del templo era vertical; la “cortina de 
hierro” de los textos gnosticos era horizontal. La division que esta presente 
en Efesios 2:14 no es una division entre el mundo superior y el inferior; es 
una division entre dos grupos de personas residentes en este mundo, y es por 
tanto representada de manera mas apta por por una barrera vertical que por 
una horizontal -tanto mas cuanto que los grupos separados por esta “pared 
intermedia de separation” son exactamente los mismos dos grupos separados 
por la barrera del templo de Jerusalem 

Se puede preguntar en efecto, como hace Martin Dibelius, 40 si los 
lectores de Efesios 2:14 podi'an haber entendido tal alusion. Quiza no; 
pero ^habrian entendido mejor una alusion gnostica? En cualquier caso 
no existe un enfasis en una barrera material. Pero sea lo que fuere lo que 
los lectores puedan haber entendido o no, el escritor bien puede haber te- 
nido en el fondo de su mente esa barrera del templo que tan importante 
papel jugo en la sucesion de acontecimientos que hicieron que Pablo lle- 
gara a ser (por citar Efesios 3:1) “prisionero de Cristo por vosotros los 
gentiles”. Ya que, segun Hechos 21:27 ss., el arresto de Pablo sucedio por- 
que fue acusado de ayudar e instigar la entrada ilegal de un gentil mas 
alia de la barrera del templo. La acusacion no pudo confirmarse cuando 
llego a juicio, ya que no se aportaron testigos, pero Pablo no fue liberado; 
permanecio bajo custodia, primero en Cesarea y despues en Roma. Esa 
“pared intermedia de separation” literal, el signo externo y visible de la 
historica division entre judi'os y gentiles, pudo haber venido a su mente 
con suma facilidad en esta situation. 

Esto es ademas sugerido por el enfasis puesto pocas lineas despues 
en el acceso comun al Padre que tanto judi'os como gentiles disfrutan 
ahora “en un Espiritu”. 41 La barrera qua antiguamente exclui'a a los genti¬ 
les de la presencia del Dios de Israel ha sido abrogada, y aun los creyentes 
judi'os tienen ahora un acceso mas libre a Dios en este “lugar santi'simo” 


39 Esta cuestion esta motivada especialmente cuando se han hecho intentos de reconstruir el 
concepto de la pared celestial (u otros conceptos gnosticos) sobre la base de textos mandefstas que 
son de algunos siglos despues de la epoca del Nuevo Testamento. 

40 M. Dibelius, An die Kolosser, An die Epheser, An Philemon (Tubingen, 31953), p. 69; cf. H. Schlier, 
Christus und die Kirche im Epheserbrief p. 18. E. J. Goodspeed ve aqui la barrera del templo, pero 
considera que su uso figurado en este contexto estaba motivado por su destruccion efectiva en 70 
dC. {The Meaning of Ephesians, p. 37). 

41 Efesios 2:18, 21. 
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de hombres y mujeres vivientes que el que tem'an a su disposition en el 
templo terrenal donde, segun su condition, debi'an mantener una distan- 
cia respetuosa. Pues la barrera que exclui'a a los gentiles de los patios in- 
teriores no era la unica barrera existente. Habia una serie adicional de ba- 
rreras en los recintos interiores, que excluian a varios grupos de israelitas 
de un acceso mas cercano. Las mujeres judi'as no podi'an acceder mas alia 
del patio de las mujeres; los laicos no podi'an acceder mas alia del patio de 
Israel. Los sacerdotes y levitas podi'an entrar en el patio de los sacerdo- 
tes y en los compartimentos exteriores del lugar santo en cumplimiento de 
sus obligaciones ordenadas por la ley, pero el pesado velo que separaba el 
compartimento interior impedi'a cualquier acceso al trono de la presencia 
invisible de Dios salvo para el sumo sacerdote cuando entraba una vez al 
ano en el Di'a de la Expiation con sangre de sacrificio. Su acceso directo 
era entonces ocasion para la afliccion de alma; en el santuario espiritual de 
Efesios 2:21 el acceso directo a Dios del que todos los creyentes disfrutan 
es una ocasion para la alegria y la alabanza. Este acceso directo es un tema 
principal tanto de la epi'stola a los Efesios como de la epi'stola a los He- 
breos; pero mientras que la barrera que Hebreos usa como ilustracion es el 
velo que cuelga ante el lugar santi'simo, la que esta con mas probabilidad 
en mente en Efesios es la que obligaba a los gentiles a mantenerse alejados. 


9. El ascenso celestial 

Algo mas del genero de una barrera horizontal puede, de todos mo- 
dos, discernirse en otro pasaje de Efesios. En Efesios 4:8-10 hay un co- 
mentario notable en lo que hemos aprendido a llamar estilo pesher sobre 
las palabras del Salmo 68:18. “Cuando ascendio a los cielos”, dice la cita 
(cambiando la segunda persona del original en tercera persona), “tomo 
cautiva la cautividad y dio dones a los hombres.” 

El contexto del Salmo 68 parece describir una procesion triunfal 
ascendiendo a la colina sagrada de Sion: el heroe triunfante es seguido 
por una serie de cautivos y su ruta es jalonada por sus regocijados conciu- 
dadanos. Los cantores del templo le aclaman como vencedor, y cuentan 
como “ha recibido dones de los hombres” -probablemente, una referenda 
al tributo pagado por los derrotados. O es posible que el lider de la proce¬ 
sion triunfal no sea un conquistador humano, sino el mismo Yaveh, sien- 
do entendida su presencia por el area del pacto, a salvo en casa tras guiar 
a Israel en la batalla y ahora siendo transportada a su lugar sagrado a la 
cabeza de la procesion. En este caso el tributo de las naciones subyugadas 
se paga directamente al Dios de Israel. 
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Cualquiera de las dos interpretaciones del Salmo que se prefiera, el 
versi'culo 18 no se expone en Efesios 4:8-10 basandose en su marco his- 
torico. Incluso si ha sido tenido en cuenta el marco historico, una aclama- 
cion del Dios de Israel o de su rey ungido habria sido igualmente apro- 
piada para la actual aplicacion de las palabras a quien habia “nacido de la 
simiente de David segun la came pero designado Hijo de Dios con poder 
segun el Espi'ritu de Santidad por la resurrection desde los muertos” (Ro¬ 
manos 1:3 s.). Lo mas sorprendente es que, en lugar de la lectura del texto 
masoretico o de la Septuaginta, “recibio dones entre los hombres”, aqui se 
escoge una lectura que esta de acuerdo con el Targum arameo y la version 
siriaca: “dio dones a los hombres”. En el Targum esto se interpreta del as¬ 
censo de Moises al Monte Sinai para recibir las tablas de la ley y entre- 
garlas como regalo de Dios a los hombres. Pero en Efesios se interpreta 
del ascenso de Cristo a lo alto y su donation a partir de ese momento a su 
iglesia de los ministros o ministerios necesarios para su crecimiento hasta 
la madurez. 

Es en la exposition del Salmo 68:18 donde hay implicada posible- 
mente una barrera horizontal. Esta es la barrera entre “las partes inferiores 
de la tierra” y el mundo superior, “por encima de todos los cielos”, que 
Cristo rompio al ascender. Pero si esta implicado, no se recalca especial- 
mente. Sobre el verbo “ascendio” en el Salmo, se hace el comentario: 

^Que significa esto, sino que primero descendio a las partes mas bajas 
de la tierra? El que descendio es el primero que ascendio por encima 
de todos los cielos, con el proposito de llenar el universo. 

En esta exposition la cuestion crucial es si por “las partes mas bajas 
de la tierra” se indica la tierra misma (siendo “inferior” en relation con 
el mundo superior), o el inframundo (siendo “inferior” en relation con la 
tierra). No es posible obtener una certidumbre completa. La comparacion 
con Romanos 10:6 s., donde (en una exegesis pesher de Deuteronomio 
30:12-14) el ascenso a los cielos se contrasta con el descenso al abismo, 
sugiere la ultima interpretation; la comparacion con Juan 3:13 (y el evan- 
gelio de Juan tiene afinidades especiales con la epi'stola a los Efesios) su¬ 
giere la ultima, pues en Juan 3:13 el ascenso del Hijo del Hombre al cielo 
es paralelo a su bajada desde el cielo (esto es, a la tierra). Tradicionalmen- 
te, el pasaje ha sido interpretado del descensus ad inferos y el horror del 
infierno, y el “llevando cautiva la cautividad” se ha entendido en este sen- 
tido; pero en Efesios el “llevar cautiva la cautividad” aparece solamente en 
la cita del Salmo, y no juega papel alguno en la exegesis posterior. Si exis- 
te algun significado implicito en la cita de las palabras, podrian referirse al 
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despojo de los principados y potestades descrito en Colosenses 2:15. Pero 
este fue efectuado en la cruz, no en el Hades. En general, “la tierra” en la 
frase “las partes mas bajas de la tierra” se interpreta mejor como genitivo 
de definition -esto es, la tierra misma es el reino “inferior” en el cual se 
dice que Cristo ha descendido. Pero lo importante de la referenda a su 
descenso y ascenso consecutivos, lo cual no resulta afectado por nuestra 
decision en una u otra direction de este crux interpretum, es que Cristo 
llena el universo con su presencia por este doble movimiento, los reinos 
superior e inferior al mismo tiempo. 42 


10. El misterio divino 

Uno de los mas interesantes puntos de afinidad entre Efesios y los 
textos de Qumran se encuentra en la idea de los “misterios” de Dios. Es- 
tos “misterios” no son arcana ; han sido revelados, pero aun cuando han 
sido revelados permanecen como misterios hasta que son interpretados 
desde el punto de vista de su cumplimiento. El modelo de raz (“misterio”) 
y pesher (“interpretation”) en las secciones arameas de Daniel, donde el 
primero requiere del segundo para que sea completado y explicado, vuelve 
a aparecer en los textos de Qumran (primordialmente en comentarios) y 
en el Nuevo Testamento. 43 Pablo, por ejemplo, habla de si mismo y de sus 
co-apostoles como “administradores de los misterios de Dios” (l a Corin- 
tios 4:1) -siervos de Dios llamados a proclamar que lo que habia sido 
“prometido de antemano por medio de sus profetas en las santas escritu- 
ras” (Romanos 1:2) se habia cumplido ahora, y clarificado por el hecho de 
su cumplimiento, siendo expresado en Cristo y el evangelio. 

Pero Pablo no solo habia de los misterios en plural, sino tambien 
(de manera global) de “el misterio” en singular, pues toda la revelation de 
Dios ha sido consumada en Cristo. Asi en Colosenses 2:2 s. expresa su 
deseo de que sus lectores y todas las iglesias del valle del Lico pudieran 
alcanzar “el conocimiento del misterio de Dios -esto es, de Cristo mis¬ 
mo- en quien estan escondidos todos los tesoros de la sabiduria y del co¬ 
nocimiento” (pero no estan escondidos por mas tiempo para aquellos que 
han alcanzado este conocimiento). Este misterio queda desvelado en el 


42 Puede ilustrarse lo igualmente equilibrada que esta la evidencia por cada una de las opiniones por 
una serie de articulos en TDNT. En el Vol. i, pags. 552 s., s.v. avnabainw , J. Schneider defiende que 
el “reino inferior” es la tierra misma; en el Vol. iv, pags. 597 s., s.v. me,roj reconoce haber cambiado 
de opinion, al haber sido persuadido para ello por el artfculo de F. Biichsel sobre katw, teroj en el 
Vol. iii, pags. 640 s. 

43 Cf. F. F. Bruce, Biblical Exegesis in the Qumran Texts (Londres, 1960), pags. 7 ss. 
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evangelio; asi la doxologi'a al final de Romanos habla de “mi evangelio y la 
proclamacion acerca de Jesucristo, segun la revelacion del misterio oculto 
en el silencio desde tiempos eternos pero ahora manifestado, y por los es- 
critos profeticos, segun el mandamiento del Dios eterno, dado a conocer a 
todas las naciones para la obediencia de fe” (Romanos 16:25 s.). 

Como alguien que ha sido llamado para hacer conocer entre los 
gentiles “las inescrutables riquezas de Cristo” (Efesios 3:8) Pablo puede 
apreciar el honor de serle confiada la administracion de este “misterio”, y 
tampoco es sorprendente que en ocasiones se concentre sobre algun as- 
pecto del evangelio especialmente relacionado con su propio ministerio y 
considerarlo un misterio. En Colosenses 1:26 s., por ejemplo, denomina 
el contenido de su ministerio “el misterio que ha estado oculto desde los 
siglos y generaciones pero que ahora ha sido manifestado al pueblo de 
Dios, a quien Dios agrado dar a conocer cuales son las gloriosas riquezas 
de este misterio entre los gentiles, que es Cristo en vosotros [incluso entre 
vosotros los gentiles], la esperanza de gloria.” El que los gentiles vendrian 
a adorar al Dios de Israel era una expectativa del Antiguo Testamento; en 
Romanos 15:9-12 Pablo cita una serie de pasajes de la Ley, los Profetas y 
los Salmos para demostrarlo. Pero que los gentiles tendrian al Mesi'as de 
Israel, ahora Senor exaltado, habitando en sus corazones por fe como la 
esperanza viviente de gloria venidera -esto era algo completamente im- 
pensado antes: estaba vinculado con el propio apostolado de Pablo a los 
Gentiles y era el contenido de una nueva revelacion. Asimismo en Efesios 
3:9 se dice que la esencia de este misterio ahora revelado por primera vez 
era “que los gentiles son coherederos, miembros del mismo cuerpo, par- 
ticipantes de la promesa comunicada en Cristo Jesus mediante el evan¬ 
gelio”. No los gentiles sin los judi'os, o incluso en preferencia a los judi'os, 
sino los gentiles sobre la misma base que los judi'os -gentiles y judi'os 
siendo reconciliados al mismo tiempo con Dios “en un cuerpo por medio 
de la cruz” (Efesios 2:16). 44 

Por otra parte, en los textos de Qumran y en el Nuevo Testamento, la 
total revelacion del misterio de Dios, aclara su proposito fundamental. En 
Efesios 3:9-11 la revelacion del misterio escondido en Dios desde siglos 
pasados trae a la luz el proposito para el cual ha creado a la iglesia, su “co- 
munidad de reconciliacion” -es a traves de la iglesia como su multiforme 


44 Goodspeed (The Meaning of Ephesians, p. 12) extrafiamente sugiere que cuando Efesios fue 
escrita la cuestion judio-gentil ya no estaba de actualidad, pero que “bajo esta forma antigua 
el escritor expone su llamamiento a favor de la unidad entre las iglesias griegas a la vista de la 
aparicion de diversas sectas”. Esto es ver en el texto algo que no esta en el, en lugar de extraer de el 
lo que hay en el mismo. 
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sabiduria puede ser dada a conocer a todos los seres creados, a los “prin- 
cipados y potestades en el reino celestial., segun el proposito eterno que 
formo en Cristo Jesus nuestro Senor”. Y este proposito eterno, favorecido 
de esta manera por la iglesia, y que ha de ser realizado en “la plenitud de 
los tiempos”, es consignado en Efesios 1:9s.: reunir todas las cosas bajo la 
soberam'a de Cristo. 

En l a Corintios 2:6 ss. Pablo dice a los Corintios que, pese a toda su 
supuesta sabiduria, el ha tenido que darles a beber leche y no alimento so- 
lido, porque no eran aun suficientemente maduros. Esta inmadurez no se 
debia a una deficiencia de gnosis (de la que tenian una cantidad suficiente 
de algun tipo), sino a una deficiencia de agape. “Sin embargo” continua, 
“impartimos sabiduria entre aquellos que son maduros... la sabiduria de 
Dios en misterio, la sabiduria oculta ordenada por Dios para nuestra glo¬ 
ria... como esta escrito: 

Lo que el ojo nunca vio, lo que el ofdo nunca oyo, 

Lo que nunca entro en el corazon del hombre, 

Lo que Dios preparo para aquellos que le aman- 

Estas son las cosas que Dios nos ha revelado por el Espiritu.” 45 

Si preguntamos en que lugar del corpus paulino se imparte la “sa¬ 
biduria divina en misterio”, debemos dirigir nuestra atencion a la carta a 
los Efesios. 46 


45 Esta cita de 1 Corintios 2:9 se introduce por la frase “como esta escrito” como si se tratase de 
escritura. Tiene cierta semejanza con Isaias 64:4, pasaje sobre el cual puede estar basada en ultima 
instancia, pero esa no es su fuente inmediata. Origenes en su Comentario sobre Mateo 27:9 (cf. 
Jeronimo sobre Isaias 64:4 y Ambrosiater sobre 1 Corintios 2:9) dice que las palabras aparecen en 
los Secretos (o Apocalipsis ) de Elias , pero no aparecen en el fragmento de esa obra (probablemente 
post-paulina) que ha sobrevivido. Son frecuentemente citadas en los primeros siglos despues 
de Cristo, especialmente por parte de escritores gnosticos, ya que se prestan facilmente a una 
interpretacion gnostica (de la que las palabras de 1 Juan 1:1 pueden ser una refutacion deliberada). 
En algunos documentos tardios del siglo segundo se atribuyen a Jesus (cf. Hechos de Pedro 39; 
Evangelio de Tomas 17). Ver tambien E. von Nordheim, “Das Zitat des Paulus in 1 Kor 2, 9 und 
seine Beziehung zum koptischen Testament Jakobs”, ZNW 65 (1974), pags. 112-120 (esta obra 
copta es una version cristianizada de un testamento judio, del cual, se sugiere, Pablo puede haber 
citado), con replica de H. F. D. Sparks, “1 Cor 2,9 a quotation from the Coptic Testament of Jacob? 
ZNW 67 (1967), pags. 269-276. 

46 Cf. H. Schlier, Der Brief an die Epheser , pags. 21 s. 



CAPITULO XXXVII 

Los ultimos dias de Pablo: 
historia y tradicion 


1. Persecution bajo Neron 

Nuestra busqueda de mas datos acerca del encarcelamiento de Pa¬ 
blo en Roma y su desenlace no ha sido especialmente fructifera. Si las 
“epi'stolas de la cautividad” que hemos estado considerando hubieran sido, 
realmente, enviadas desde Roma, estas sugieren que Pablo iba a tener 
proximamente la oportunidad de declarar el “misterio de Cristo”, por el 
cual estaba preso y para lo cual anhelaba la ayuda de sus amigos en ora- 
cion para poder hacerlo “con denuedo” (Colosenses 4: 3-4; Efesios 6: 19- 
20). Esperaba asimismo que, por sus oraciones, iba a ser puesto en liber- 
tad y podria visitar nuevamente las provincias de Asia y Macedonia. 

Es probable que la audiencia que Pablo solicito mediante su apela- 
cion le hubiera sido concedida al final de los dos anos que paso en Roma, 
pero no tenemos ninguna informacion directa de lo que paso. 

Puede aceptarse con confianza que fue la espada del verdugo la que 
puso fin a la vida de Pablo; sin embargo, la tradicion relaciona su ejecu- 
cion con la persecucion que tuvo lugar tras el incendio de Roma del ano 
64 dC., al menos dos anos despues de la fecha mas tardi'a que se puede 
asignar a la vista de su caso. 

Durante la noche del 18 al 19 de julio del ano 64 dC. se inicio un 
fuego en el extremo noreste del Circus Maximus. La galena de comercios 
que rodeaba la fachada exterior del Circo estaba llena de articulos infla- 
mables; el fuego adquirio gran virulencia en este punto y propulsado por 
el viento se extendio con fuerza durante cinco dias hasta que, cuando por 
fin pudo ser dominado, de los catorce distritos de la ciudad tres habi'an 
sido destruidos por completo y siete presentaban grandes danos. 1 


1 Cf. Tacito, Anales xv. 38 y ss. 
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Aunque Neron -que se encontraba en Antium (Anzio) cuando co- 
menzo el incendio- regreso a Roma con rapidez y tomo energicas medi- 
das contra el fuego, corrieron rumores de que el mismo lo habi'a mandado 
provocar para “remodelar la ciudad segun sus deseos”. Cansado al fin de 
ser el bianco de las sospechas del pueblo decidio buscar algun chivo expia- 
torio. Tacito, que es la autoridad mas confiable en el relato de estos acon- 
tecimientos, continua de este modo su narracion: 

Por tanto, para apagar los rumores, Neron senalo como culpables a una 
clase de personas, odiadas por sus vicios, a quienes el pueblo llama- 
ba cristianos, y les castigo de las maneras mas crueles y sofisticadas. 
Cristo, de quien habian recibido su nombre, habfa sido ejecutado por 
sentencia de Poncio Pilato cuando Tiberio era emperador. Esta per- 
niciosa supersticion fue controlada durante algun tiempo, volviendo a 
brotar nuevamente, no solo en Judea, region de origen de esta plaga, 
sino tambien en la misma Roma, donde se reune y encuentra abrigo 
todo lo horrible y vergonzoso del mundo. 

En primer lugar, aquellos que confesaron fueron arrestados; despues, 
con la information que ofrecieron estos, se condeno a una enorme 
multitud, no tanto por ser los autores directos del incendio, sino bajo 
la acusacion de odio a la raza humana. Su ejecucion se convirtio en un 
espectaculo: algunos fueron cosidos a la piel de animales salvajes que 
fueron luego fieramente atacados a muerte por una jaurfa de perros; 
otros fueron crucificados para servir como antorchas vivientes cuando 
llegaba la noche. Neron ofrecio sus jardines para tales espectaculos y 
organizo juegos en el circo, mezclandose con la multitud o contem- 
plandolos desde su carro uniformado de auriga. Por ello, aunque las 
vfctimas eran criminales que merecian el mas severo de los castigos, el 
pueblo comenzo a sentir compasion de ellos ya que mas parecian ser 
sacrificados para satisfacer los sanguinarios deseos de un hombre que 
en favor del bien comun. 2 

Probablemente, Suetonio, en su Vida de Neron se este refiriendo 
brevemente a esta misma ocasion cuando dice: 

El castigo cayo sobre los cristianos, una clase de personas entregadas a 
una supersticion novedosa y perversa. 3 

El relato de Tacito plan tea algunas cuestiones interesantes que po- 
drian apuntar a algunas tensiones existentes dentro de la comunidad de 


2 Tacito, Anales xv. 44: 3-8. 

3 Suetonio, Vida de Neron 16:2. 
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los creyentes. No podemos estar seguros de si aquellos primeros que “con- 
fesaron” se declararon culpables de la acusacion de incendiarismo, o de la 
acusacion de ser cristianos, ni tampoco podemos estar seguros de la clase 
de informacion que estos dieron a las autoridades para que arrestaran a la 
“enorme multitud”. Los cristianos estaban generalmente mal considerados 
por lo que sus vecinos consideraban attitudes antisociales, y algunos de los 
mas sencillos entre ellos bien hubieran podido haber pensado -y dicho- 
que aquel fuego que devoraba la ciudad representaba el comienzo de la 
conflagracion que habia de consumir el orden entonces reinante, para dar 
lugar al reino de los santos. La ferocidad y crueldad del ataque de Neron 
tomo desprevenidos a los cristianos de Roma, pero “la paciencia y fe de 
los santos” 4 les capacito para permanecer firmes y sobrevivir al ataque. 


2. <;Evidencia de las epistolas pastorales? 

Si pudiera establecerse una fecha firme y aceptable para el trasfondo 
de las epistolas pastorales, la evideneia que contienen podria demostrar su 
relevancia. Aun cuando la autoria de Pablo se admite simpliciter, no hay 
completa unanimidad respecto al periodo de la vida de Pablo en que se 
escribieron. El argumento de J. Vernon Barlet para fechar estas tres epis¬ 
tolas durante el espacio inmediatamente anterior a la vista de su apelacion 
parece no haber convencido nunca a nadie excepto a si mismo. 5 Respecto 
a situar estos documentos en el periodo que siguio a la supuesta liberation 
de Pablo al final de sus dos anos en Roma, no es un argumento contra 
esta position el describirla como “una huida a terra incognita ; 6 La suerte 
de Pablo al final de estos dos anos -fuera la que fuera- constituye cierta- 
mente una “terra incognita , y no tenemos mas remedio que aceptar este 
hecho descorazonador. 

Si las epistolas pastorales no fueron redactadas por Pablo -al con- 
trario de lo que ellas mismas pretenden-, sino que representan disiecta 
membra (retazos) de la correspondencia e instrucciones del apostol com- 
piladas por uno o mas de sus amigos y discipulos a las que se les dio uni- 
dad mediante transiciones editoriales, entonces no es necesario fechar en 


4 Apocalipsis 13:10. 

5 J. V. Barlet, “The Historic Setting of the Pastoral Epistles”, Expositor , series 8, 5 (1913), pags. 28 
y ss., 161 y ss., 256 y ss., 325 y ss. Y especialmente pags. 326-339. J. A. T. Robinson las fecha antes 
incluso (Ver paginas 373, nota 12 y 517, nota 15) 

6 Cf. M. Dibelius y H Conzelmann, The Pastoral Epistles , E.T. (Filadelfia, 1976), pags. 3, 15- 
16, 126-127, 152 y ss. El primer autor que se sabe haber fechado las epistolas de este modo es 
evidentemente Eusebio {Hist. Eccl. ii: 22. 2-8). 
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el mismo tiempo todo el autentico material paulino que contienen, (y lo 
mismo se aplica a la hipotesis fragmentaria de P. N. Harrison). 7 Algunos 
de los pasajes podrian entonces pertenecer a fases mas tempranas de la 
trayectoria de Pablo, otros a la ultima fase, como el que comienza dicien- 
do “Porque yo ya estoy para ser sacrificado, y el tiempo de mi partida esta 
cercano” (2 Timoteo 4:6) y probablemente la referenda a Onesi'foro de 2 
Timoteo 1:16-18. 

C. F. D. Moule publico en 1965 una “reevaluacion” del problema de 
estas epi'stolas. En esta obra, Moule reconoci'a por una parte las dificul- 
tades existentes para aceptar estas cartas como completamente paulinas 
en el sentido tradicional; por otra, senalaba tambien las improbabilidades 
inherentes de la hipotesis fragmentaria. Su sugerencia era que para la re¬ 
daction de estas cartas, Pablo empleo a Lucas, un amanuense muy espe¬ 
cial a quien podia conferir facultades mucho mas amplias que a cualquier 
otro. Los elementos no paulinos de estos escritos reflejarian entonces el 
pensamiento de Lucas mas que el de Pablo. Para la redaction de 1 Timo¬ 
teo, Lucas habria recibido mayor libertad; segun la hipotesis del profesor 
Moule, este documento habria sido escrito poco antes de la liberation de 
Pablo de su encarcelamiento en Roma, en unos momentos en que Pablo 
queria mandar un rapido mensaje a Timoteo mientras el mismo estaba 
especialmente ocupado con los preparativos para su partida y completan- 
do quiza las formalidades judiciales relativas a su liberation. Indudable- 
mente, las epi'stolas pastorales tienen mas en comun con el libro de los 
Hechos en cuestiones de estilo y de sistema de gobierno de la iglesia que 
las epi'stolas mas tempranas de Pablo. Teniendo en cuenta la homoge- 
neidad de las epi'stolas pastorales en lo referente a estilo y vocabulario, la 
mention de Lucas en 2 Timoteo 4:11 como el unico miembro del circulo 
intimo de Pablo que estaba con el en el momento de escribir, ofrece un 
cierto apoyo a la reevaluacion del profesor Moule. 8 

Esta reevaluacion asume que Pablo habria sido liberado al final de 
sus dos anos en Roma y que el apostol habria permanecido durante al- 
gun tiempo en el Mediterraneo oriental, visitando de nuevo a sus ami¬ 
gos de Macedonia y Asia, y llevando a cabo una campana misionera en 
la isla de Creta donde se habria quedado Tito para consolidar en la fe a 
los nuevos convertidos. 


7 P. N. Harrison, The Problem of the Pastoral Epistles (Oxford, 1921) pags. 93 y ss., 115 y ss.; cf. su 
obra, Paulines and Pastorals (Londres, 1964), pags. 106 y ss. 

8 C. F. D. Moule, “The Problem of the Pastoral Epistles: a Reappraisal”, BJRL 47 (1964-65) pags. 
430 y ss.; Cf. A Strobel, “Schreiben des Lukas? Zum spraschilchen Problem des Pastoralbriefe”, 
NTS 15 (1968-69), pags. 191 y ss. 
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J. N. D. Kelly defiende conclusiones similares en su Commentary on the 
Pastoral Epistles (1963). Su argumento es el siguiente: puesto que la muerte 
de Pablo no puede fecharse antes de la persecution de Neron en los anos 
64, 65 y ss. dC. y, puesto que es dificil concebir que su arresto domicilia- 
rio se hubiera prolongado hasta este tiempo, es muy razonable colegir que 
el apostol fue liberado al termino de los dos anos, y que tras una temporada 
de actividad misionera fue arrestado de nuevo y encarcelado en Roma por 
segunda y ultima vez. Esta es si duda una reconstruction plausible -quiza la 
mas plausible de todas- de lo que acontecio en este tiempo, aunque algunos 
no compartirfan la conviction del Dr. Kelly en el sentido que el martirio de 
Pablo “no puede ser en ningun caso fechado antes del ano 64”. 9 


3. Liberacion y segundo encarcelamiento? 

Esta claro que en el tema de lo que ocurrio tras el primer encarcela¬ 
miento de Pablo, no parece estar justificada ninguna aseveracion de carac- 
ter dogmatico. La tradition afirma con bastante confianza que el apostol 
fue liberado; sin embargo, Eusebio -que es el primero en registrar explfci- 
tamente esta tradition- la introduce, como si de un rumor se tratara, con 
las palabras: “segun se dice”. 10 Ademas, habrfa que reconocer que las po- 
sibilidades no se agotan con la liberacion y la ejecucion: una tercera posi- 
bilidad seria que su libera custodia pudiera haber dado lugar a un confina- 
miento mucho mas estricto como el que P. N. Harrison piensa que estaba 
sufriendo en el tiempo en que tan dificil fue localizarle para Onesfforo. 11 
Una cuarta posibilidad es que hubiera sido exiliado. Clemente de Roma, 
escribiendo unos trece anos tras la muerte de Pablo, incluye el exilio entre 
los padecimientos que este hubo de soportar. 12 Esto sugiere que hubo una 
tradition temprana acerca del exilio, a no ser que Clemente, con retorica 
exageracion, estuviera hablando en terminos generates de la obligada par- 
tida de una ciudad tras otra durante el curso de su ministerio apostolico. 
Si se esta hablando de exilio en su sentido propio, <jcuando habrfa acaeci- 
do este, y cual habrfa sido el lugar? Si Pablo vio cumplido su deseo de vi- 
sitar Roma por el imprevisto medio de haber sido mandado allf custodia- 
do por guardias armados para presentar su apelacion ante el tribunal de 
Cesar, ^seria extrano que mas adelante viera tambien cumplido su deseo 
de visitar Espana por el imprevisto medio del exilio? 13 


9 J. N. D. Kelly, A Commentary on the Pastoral Epistles (Londres, 1963), p. 9. 

10 Eusebio, Hist. Eccl. ii. 22.2 {logos exei ). 

11 P. N. Harrison, Problem, pags. 127 y ss.; cf J. N. D. Kelly, Commentary , p. 170. 

12 1 Clemente 5:6. 

13 Acerca del punto de vista de que esto es exactamente lo que ocurrio, vease J. J. Gunther, Paul: 
Messenger and Exile (Valley Forge, 1972) pags. 144 y ss. (vease tambien L. P. Pherigo, “Paul’s Life 
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Sea como fuere, liberado o exiliado, fue arrestado y encarcelado por 
segunda vez en Roma, y en esta ocasion las condiciones de su encarce- 
lamiento fueron mucho mas rigurosas que las anteriores. Este duro en- 
carcelamiento representa probablemente el trasfondo de la otra mencion 
de Roma que encontramos en las Epi'stolas Pastorales. Habiendo hecho 
referenda a una desercion general de sus colaboradores en lo que respecta 
a su lealtad para con el, Pablo sigue diciendo (2 Timoteo 2:16-18): 

Tenga el Senor misericordia de la casa de Onesi'foro, porque muchas 
veces me conforto, y no se avergonzo de mis cadenas, sino que cuando 
estuvo en Roma, me busco solicitamente y me hallo. Concedale el Se¬ 
nor que halle misericordia cerca del Senor en aquel dfa. Y cuanto nos 
ayudo en Efeso, tu lo sabes mejor. 

Segun parece, Onesi'foro era un cristiano de Efeso que fue de gran 
ayuda para el apostol durante su ministerio en esta ciudad, y que mas ade- 
lante tuvo oportunidad de visitar Roma y trato de localizar a Pablo en 
circunstancias en que esto implicaba, no solo problemas y desprestigio 
sino, sin duda, tambien peligro. Normalmente se deduce del lenguaje de 
este pasaje que Pablo ya no gozaba de la libera custodia referida en Hechos 
28:16 y ss., sino que tenia que soportar restricciones mas severas: ahora no 
era tan facil encontrar su paradero en Roma; P. N. Harrison, describien- 
do la decidida busqueda de su antiguo amigo por parte de Onesi'foro, nos 
presenta el cuadro vivido y conmovedor de “un rostro resuelto entre una 
multitud a la deriva”. 14 La naturaleza circunstancial e incidental de esta 
referenda personal denota una genuina evocacion paulina. 

En la hipotesis de una liberacion y segundo encarcelamiento de Pa¬ 
blo en Roma, su caso habria sido de nuevo llamado a vista; puede que 
hubiera sido acusado (teniendo en cuenta su ciudadania romana) de ser 
un lider cristiano y tambien de agitacion y disturbios permanentes en las 
provincias. Este podria ser el trasfondo de otro de los pasajes de las epi's- 
tolas pastorales (2 Timoteo 4: 16-17): 

En mi primera defensa ninguno estuvo a mi lado, sino que todos me 
desampararon; no les sea tornado en cuenta. Pero el Senor estuvo a mi 


after the Close of Acts” JBL 70 [1951], p. 278). Se dice que Apolonio de Tiana fue exiliado en 
Espana (Filostrato, Vida de Apolonio iv, 47). 

14 P. N. Harrison, Problem, p. 127. Borrar “en Roma” como glosa, porque su retencion dificulta una 
hipotesis que a uno le gustaria mantener (Cf. G. S. Duncan, St. Paul Ephesian Ministry [Londres, 
1929], pags. 188-189, 193-194) resulta un procedimiento impermisible; la frase constituye un solida 
pieza de evidencia. 
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lado, y me dio fuerzas, para que por mi fuese cumplida la predication, 
y que todos los gentiles oyesen. As! fui librado de la boca del leon. 

El Dr. Kelly entiende la mencionada “primera defensa” como la pri- 
ma actio o investigacion preliminar. Esta habria sido mas favorable de lo 
que el apostol se hubiera atrevido a imaginar: no habria sido absuelto sino 
que se decreto su prision preventiva para una posterior investigacion con 
un veredicto de Amplius , 1S Y no solo esto, sino que la vista dio a Pablo la 
oportunidad de proclamar el Evangelio en el corazon mismo del sistema 
imperial a la cosmopolita audiencia presente en el tribunal. 16 

No se menciona la razon por la que nadie estuvo a su lado: si la per¬ 
secution general de la iglesia que hubo en Roma habia ya comenzado, 
esto podria ser suficiente razon. El hecho que Onesi'foro fuera encomiado 
de manera especial por su valor al visitar a Pablo en la carcel muestra que 
se requeria una audacia exceptional para haber estado junto a Pablo ante 
el tribunal. 

De momento, pues, Pablo fue salvado de la perversidad de Neron: 
“librado de la boca del leon”, como el mismo lo expresa. 17 Pero solo de 
momento: a su debido tiempo iba a celebrarse la secunda actio y entonces 
el veredicto seria: “culpable” y la sentencia: muerte a espada. Las ultimas 
palabras de Pablo han quedado registradas en 2 Timoteo 4:6-8: 

Porque yo ya estoy para ser sacrificado, y el tiempo de mi partida esta 
cercano. He peleado la buena batalla, he acabado la camera, he guarda- 
do la fe. Por lo demas, me esta guardada la corona de justicia, la cual 
me dara el Senor, juez justo, en aquel dia; y no solo a ml, sino tambien 
a todos los que aman su venida. 18 


4. Clemente de Roma 

Recurrimos ahora a la evidencia temprana externa, fuera del Nuevo 
Testamento. La mas cercana al tiempo de los hechos es la que nos ofrece 
Clemente de Roma, y no anade gran cosa a los datos positivos que ya 


15 Cf. J. N. D. Kelly, Commentary, p. 218. J. A. T. Robinson piensa que se refiere a la declaracion de 
Amplius por parte de Felix (vease pagina 418) {Redating the New Testament [Londres, 1976], p. 74; 
cf. Can we Trust the New Testament? [Londres 1977], pags. 65-66). 

16 Vease pagina 427 

17 2 Timoteo 4:17. 

18 Cf. J. N. D. Kelly, Commentary , pags. 207-210, 218. 
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conocemos. La carta que escribio en el 96 dC. a la iglesia de Corinto en 
nombre de la iglesia de Roma y como secretario de relaciones exteriores 
de esta comunidad, comienza advirtiendo a sus destinatarios de los terri- 
bles efectos de los celos y de la envidia. Se presentan siete ejemplos perti- 
nentes del Antiguo Testamento y a continuacion Clemente dice: 

Sin embargo, dejemos los ejemplos de dfas pasados y consideremos 
a los que fueran atletas en los dfas mas cercanos a nosotros. Fueron 
los celos y la envidia los que causaron la persecucion de los mayores y 
mas rectos puntales de la iglesia, pero ellos mantuvieron su liza hasta 
la muerte. Pongamos ante nosotros a los buenos apostoles. Pedro, por 
celos arbitrarios, hubo de soportar, no uno ni dos sino muchos sufri- 
mientos, y habiendo dado testimonio de esta manera se encamino a 
su lugar de gloria. Tambien Pablo, debido a los celos y las contiendas, 
nos mostro el camino al premio de la persistencia; fue encarcelado sie¬ 
te veces, estuvo en el exilio, fue apedreado, proclamo el mensaje tanto 
en el este como en el oeste y gano el noble renombre de su fe; enseno 
la justicia por todo el mundo, y habiendo alcanzado el lfmite del oeste, 
dio testimonio ante los gobernantes y asf abandono este mundo y fue 
llevado al lugar santo: el mayor ejemplo de perseverancia. 19 

En un ensayo retorico de este tipo no vamos en busca de la preci¬ 
sion que cabe esperar de otra clase de obras cuyo proposito principal es el 
de ofrecer informacidn historica. Clemente no les esta comunicando a los 
corintios hechos que ellos no conocieran sino mas bien extrayendo apli- 
caciones morales de hechos que, al menos en terminos generates, les eran 
familiares tanto a el como a ellos. De hecho, aun a nosotros no nos dice 
nada concreto respecto a la etapa final de la vida de Pablo que venga a 
complementar los datos del libro de los Hechos en el punto en que este 
termina su relato. Que Pablo dio testimonio ante los gobernantes podrfa 
haberse deducido de la narrativa del libro de los Hechos, o ser un recuer- 
do de las palabras del Senor a Ananias de Damasco acerca de Pablo: “ins- 
trumento escogido me es este, para llevar mi nombre en presencia de los 
gentiles, y de reyes, y de los hijos de Israel” (Hechos 9:15). 20 Pero <;a que 
se refiere cuando habla de los lfmites (Griego terma) del oeste que Pablo 
alcanzo? Desde el punto de vista de alguien como Clemente que vivio y 
escribio desde Roma, <mo indicaria tal expresion algun lugar al oeste de 
Roma, Espana probablemente? Quiza, pero aun asf no podemos afirmar 


19 1 Clemente 5:1-7. 

20 Puede tambien aquf haber ecos de la advertencia del Senor que encontramos en Marcos 13: 9 
(Mateo 10:18). 
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rotundamente que Clemente sabi'a con certeza que Pablo habi'a ido a Es¬ 
pana; si se referia a Espana, sus palabras podrian ser tan solo una inferen- 
cia de los planes de Pablo expresados en Romanos 15:24, 28. 

Por otra parte, hemos de tomar en serio el argumento que dice que 
hay que traducir la frase, no como: “el li'mite del oeste”, sino como: “la 
meta en el oeste”, es decir, la meta occidental de Pablo. Entre tantos otros 
terminos atleticos, terma bien podria haber sido usado por Clemente en 
el sentido de “meta”. Pero aun si tomamos la frase como significando “la 
meta occidental de Pablo” su sentido no seria tampoco inequivoco. Para 
Lucas, la meta occidental de Pablo era Roma, pero para el apostol mismo 
no era Roma sino Espana. P. N. Harrison, que presenta argumentos bas- 
tante persuasivos a favor del sentido de “meta”, sigue diciendo: “Induda- 
blemente, la meta de esta camera no era Espana sino Roma, se mire desde 
el punto que se mire en este metaforico estadio mundial”. 21 Esto es ir de- 
masiado lejos si tenemos en cuenta que, en el propio programa de Pablo, 
Roma no era mas que un centra temporal en su camino hacia el oeste o, 
en el mejor de los casos, una base de operaciones para la evangelization 
de Espana. Sin embargo, es facil concebir que para un cristiano de una 
generation posterior y pensando en el martirio de Pablo en Roma, esta 
ciudad pudiera ser considerada de manera natural como “la meta” de su 
camera; y no seria dificil inferir a partir del lenguaje de Clemente que el 
“li'mite” o “meta” occidental de Pablo era el mismo lugar donde “dio testi- 
monio ante los gobernantes y abandono este mundo”. 

Respecto al tiempo del martirio de Pablo, podria pensarse que Cle¬ 
mente dijo algo al respecto cuando prosigue: 

A estos hombres de santa conducta se unio una gran multitud de los 
elegidos, que mediante su perseverancia en medio de tantas indignida- 
des y torturas debidas a los celos nos dejaron un noble ejemplo... 22 

Casi no cabe duda que estas palabras hacen referenda a la persecu¬ 
tion que, bajo Neron, sufrieron los cristianos de Roma: esta “gran multi¬ 
tud” a la que se refiere Clemente puede compararse con la expresion casi 
identica que utiliza Tacito. 23 Si tomaramos el lenguaje de Clemente al pie 
de la letra, ello implicaria que tanto Pedro como Pablo habrian sufrido el 


21 P. N. Harrison, Problem , p. 107. J. N. D. Kelly dice, por otra parte, que la frase de Clemente 
“dicha por un escritor romano, solo podia significar Espana” ( Commentary , p.10). 

22 1 Clemente 6:1. 

23 Donde Clemente dice polu plezos, Tacito escribe multitude ingens. 
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martirio antes de la persecution que siguio al gran incendio y, en lo que a 
Pablo se refiere, este habrfa sido ejecutado tras su condena algun tiempo 
despues de los dos anos de arresto domiciliario en Roma. Sin embargo y 
aunque Moffatt y otros se inclinaron a colegir esto a partir del lenguaje 
de Clemente, 24 insistir en ello demandaria de el una exactitud en el uso 
de las palabras que, probablemente, no estaba dentro de sus intenciones. 
Ademas “estos hombres de santa conducta” no deberi'a limitarse a Pedro y 
Pablo mencionados en las frases inmediatamente anteriores: la expresion 
incluye a los perseverantes heroes del Antiguo Testamento que se relacio- 
nan antes de que Clemente comience a hablar de los “buenos apostoles”. 
Lo mas que se puede decir al respecto es que Clemente da testimonio de 
la muerte de Pablo en la Roma de Neron. 25 


5. El Canon de Muratori 

El fragmento de Muratori es una lista en latin de algunos libros del 
Nuevo Testamento redactada en Roma hacia el final del siglo segundo de 
la cual, en 1740 el cardenal L. A. Muratori encontro un manuscrito co- 
rrupto del siglo septimo u octavo que tambien publico. Tras su consigna¬ 
tion de los Evangelios este documento dice lo siguiente respecto al libro 
de los Hechos: 

Despues “los Hechos de todos los Apostoles” se escribieron en un li¬ 
bro. Lucas dice al “Excelentfsimo Teofilo” que los varios incidentes que 
relata tuvieron lugar ante el, y de hecho lo deja bien claro al omitir la 
pasion de Pedro y el viaje de Pablo cuando salio de Roma en su cami- 
no a Espana. 

El autor da por cierto el viaje de Pablo a Espana. No hay indica¬ 
tion alguna de que tuviera algun indicio independiente de este hecho; en 
sf misma, la mention de este viaje podria no ser mas que una deduction 
de Romanos 15:24 y 28. Sin embargo, puesto que se menciona junto a “la 
pasion de Pedro”, queda claro que se indica otra fuente: el libro apocrifo 
“Hechos de Pedro”. 26 


24 Cf. J. Moffatt, Introduction to the Literature of the New Testament (Edimburgo, 1918) pags. 313, 
416-17. 

25 Eusebio {Historia Eclesiastica iii 1. 3) indica que Origenes dio un testimonio parecido en el tercer 
volumen de su comentario al libro de Genesis. 

26 Para un analisis de la servidumbre de esta declaracion del canon de Muratori al documento 
mencionado cf. T. Zahn, Introduction to the New Testament , E. T. ii (Edimburgo, 1909) pags. 62- 
63, 73 y ss. Ver tambien A. A. T. Erhardt, The Framwork of the New Testament Stories (Manchester, 
1964) pags. 18 y 35. 
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Esta obra de caracter gnostico se compuso probablemente hacia el 
ano 180 dC., poco antes de la redaction de la lista de Muratori. Existen 
tan solo fragmentos de diferentes idiomas. El fragmento mejor conocido 
es el manuscrito de Vercelli (en Latin) que comienza describiendo la par- 
tida de Pablo desde Italia por mar rumbo a Espana, y prosigue relatando 
la experiencia de Pedro con Simon el mago en Roma, concluyendo con 
una description de la crucifixion de Pedro. 27 Da la impresion de que el 
compilador de la lista de Muratori este intentando (torpemente) explicar 
las razones por las que el contenido de “Hechos de Pedro” no aparece en 
el libro de los Hechos del canon biblico. Si estamos en lo cierto al iden- 
tificar “Hechos de Pedro” como la fuente de su referenda a la partida de 
Pablo hacia Espana, no se trata en este caso de una autoridad que inspire 
gran confianza, aunque es cierto que puede reflejar una tradition romana 
de la segunda mitad del siglo II dC. 28 

Respecto a los autores del siglo IV dC. que relatan la liberation de 
Pablo de su primer encarcelamiento en Roma -Eusebio, Jeronimo 29 etc.-, 
estos repitieron simplemente las deducciones de sus predecesores; y ha- 
ciendolo con la necesaria cautela, Eusebio -como ya hemos visto- dice 
que “hay rumores” de que el apostol reanudo su ministerio de predication 
tras su primera comparecencia ante Cesar. Respecto a esta cuestion, nues- 
tras fuentes literarias nos dejan con un veredicto de “no demostrado”. 


6. El camino de Ostia 

La hipotesis con la que aquf trabajamos de manera provisional es 
que Pablo fuera puesto en libertad tras su primera audiencia ante el tribu¬ 
nal supremo y fuera arrestado mas adelante por segunda vez, encarcelado, 
juzgado, sentenciado a muerte y decapitado. Siguiendo esta hipotesis, su 
ejecucion fue, probablemente, una de las cosas que ocurrieron durante la 
persecution de los cristianos de Roma por parte de Neron, y habria que 
fecharla en el ano 65 dC. o poco despues. 

Sea como fuere, apenas hay dudas de que Roma fuera la ciudad 
donde Pablo fue ejecutado. Respecto a la localization mas especffica del 
lugar de su muerte y sepultura, nuestro testigo mas temprano es Gayo, el 


27 Cf. New Testament Apocrypha, E. T., ed. E. Hennecke , W. Scheneemelcher, R. McL. Wilson, ii 
(Londres 1965), pags. 279 y ss. 

28 Para afirmaciones mas positivas: Cf. J. B. Ligthfoot, Biblical Essays, (Londres, 1893), pags. 423 
y ss.; G. Edmundson, The Church in Rome in the First Century (Londres, 1913), pags. 160-61.; M. 
Dibelius y W. G. Kiimmel, Paul, E.T. (Londres, 1953), p. 152. 

29 Ver pagina 515 ; Jeronimo, De viris ilustribus 5. 
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presbi'tero romano de finales del siglo II. En el transcurso de su contro- 
vertida correspondencia con Proclo, el montanista frigio, Gayo dice que, 
si para apoyar sus puntos de vista Proclo puede invocar los nombres de 
ilustres cristianos antiguos (Felipe, sus hijas y otros), cuyas tumbas pue- 
den todavi'a verse en la provincia de Asia, el puede hacer algo mejor aun, 
“puesto que -dice- puedo senalar los trofeos de los apostoles: porque si 
vamos a la colina del Vaticano o al camino de Ostia, encontraremos los 
trofeos de quienes fundaron esta iglesia”. 30 Cuando habla de “los apos¬ 
toles” Gayo se refiere a Pedro y Pablo, a quienes la iglesia de Roma con- 
sideraba cofundadores de la iglesia. Por “trofeos” 31 quiere significar los 
monumentos conmemorativos ( memoriae ) que senalaban el lugar en que 
ambos apostoles, segun la tradicion, murieron como martires o fueron 
sepultados; probablemente se refiera a esto ultimo puesto que Gayo esta 
respondiendo a la pretension de Proclo de mostrar las tumbas de los cris¬ 
tianos ilustres de su tierra natal. En cualquier caso, el hecho de que Pedro 
y Pablo fueron realmente sepultados en los lugares mencionados se con- 
virtio en una creencia generalizada que llevo a la construccion de la basi¬ 
lica de San Pablo Extramuros bajo Constantino en el camino de Ostia y 
a la de San Pedro en la colina del Vaticano. 

La tradicion afirma que Pablo fue decapitado en Aquae Salvae 
(ahora Tre Fontane) cerca del tercer mojon del camino de Ostia. 32 Por el 
tiempo de Gayo se habia erigido un monumento en el que se consideraba 
como el lugar de su tumba, unos dos kilometros mas cerca de la ciudad 
(asimismo se erigio tambien uno en la colina vaticana probablemente en 
dias de Marco Aurelio, en el 160 dC. para conmemorar a Pedro). 33 En 
el mismo emplazamiento, Constantino construyo una pequena basilica en 
honor a Pablo (324 dC.); al final del siglo IV, esta fue reemplazada por 
otra mas grande que se preservo practicamente hasta que fue destruida 
por el fuego durante la noche del 15 al 16 de Julio de 1823. La basilica 
actual fue consagrada de nuevo por el Papa Pio IX el 10 de Diciembre 


30 Citado por Eusebio, Historia Eclesiastica ii 25. 7; cf. iii 31. 4. 

31 Trofaia en griego, monumentos erigidos por el ejercito vencedor en el campo de batalla para 
senalar el lugar de su triunfo. 

32 Cf. (griego) Hechos de Pedro y Pablo , 80 ( Acta Apostolorum Apocrypha, ed. R. A. Lipsius, i [Leipzig, 
1891], p. 214). En el siglo quinto se construyo una capilla en memoria en el emplazamiento; sobre 
ella se alza la actual iglesia de san Pablo en Tre Fontane . Segun estos Hechos , Pablo fue ejecutado 
bajo un pino de piedra ( strobilos ); en 1875, los trapenses encontraron —excavando tras la capilla— 
algunas pinas fosilizadas junto con muchas monedas del tiempo de Neron (R. Lanciani, Pagan and 
Christian Rome [Londres, 1895], pags. 156-157). 

33 Cf. H. Lietzmann, Petrus und Paulus in Rom (Berlin, 1927); J. M. C. Toynbee y J. B. Ward- 
Perkins, The Shrine of St. Peter and the Vatican Excavations (Londres, 1956). 
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de 1854. 34 Se preservaron algunos detalles de la subestructura en los bo- 
cetos de Virgilio Vespignani, el arquitecto del nuevo edificio, cuando se 
construyo una nueva confessio enfrente del altar en lugar de tras el (donde 
habi'a estado la confessio de la antigua basilica). 35 

El suelo de la confessio situada por debajo del altar mayor esta forma- 
da por dos losas, descubiertas en 1835 durante las excavaciones que pre- 
cedieron a la construction de la basilica actual; una de ellas tenia la ins¬ 
cription PAVLO, y la otra completandola con una segunda linea de letras: 
APOSTOLO MART (“a Pablo, apostol y martir”). La caligrafia perte- 
nece al siglo cuarto, y algunos epigrafistas le han asignado una fecha del 
periodo de Constantino. Hay varias indicaciones en el sentido de que las 
losas ya no estan en su position original: se ha sugerido que en un tiempo 
estuvieron en pie, una junto a la otra para presentar una unica linea de es- 
critura, o incluso en angulos rectos formando dos de los cuatro lados de la 
memoria del apostol. 36 

Un punto a favor de la autenticidad del emplazamiento de la memo¬ 
ria de Pablo es que estaba ubicada, como la de Pedro, en una necropolis 
pagana, lugar que no habria sido precisamente el escogido si hubiera de- 
pendido de los canones de la piedad de dias posteriores. 


7. La via Apia 

Es necesario hacer mention de la que fue durante un tiempo una 
tradicion rival, no tanto respecto al lugar del martirio de Pablo, sino al 
de su sepultura. En el Calendario de Filocalus (354 dC.) y por tanto en la 
primera parte del Liber Pontificalis (530 dC.) se relaciona a Pedro y Pablo 
con el lugar que seria ocupado mas adelante por la basilica de San Sebas¬ 
tian en la via Apia. 37 En Depositio Martyrum, incluido en el primero de 
estos documentos, una entrada fechada el 29 de Junio (III Kal. Iul.) men- 
ciona que los restos de Pedro fueron depositados in Catacumbas durante el 
consulado de Tuscus y Bassus (258 dC.), fecha que probablemente senala 
el establecimiento de una memoria apostolica y lugar de culto en este lu¬ 
gar. (Aquella zona se conocia con el nombre de ad Catacumbas , “por las 


34 Cf. E. Kirschbaum, The Tombs of St. Peter and St. Paul, E. T. (Londres, 1959), pags. 165 y ss. 

35 Cf. E. Kirschbaum, op. cit ., pags. 168 y ss. La confessio es la camara que rodea la tumba junto con 
la oquedad que la conecta con el altar. 

36 Cf. E. Kirschbaum, op. cit., pags. 179 y ss. MART es una forma abreviada del dativo MARTYRI. 

37 H. Chadwick nos ofrece un examen magistral de esta tradicion rival en “St. Peter and St. Paul in 
Rome: the Problem of the Memoria Apostolorum ad Catacumbas”, JTS, n. s. 8 (1957) pags. 30 y ss. 
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grutas”. Puesto que en la Edad Media los unicos cementerios cristianos 
primitivos que se conoci'an eran estas galenas subterraneas, el sentido del 
termino “catacumbas” se extendio mas alia de estos cementerios y paso a 
denotar a otros que se descubrieron del siglo XVI en adelante). Pablo se 
menciona junto a Pedro en esta entrada del 29 de Junio pero en relation 
con el camino de Ostia, no de las Catacumbae. El texto de la entrada, sin 
embargo, es probablemente corrupto y originalmente mencionaba tres lu- 
gares de culto: el de Pedro en la colina del Vaticano, el de Pablo en el 
camino de Ostia, y el de Pedro y Pablo juntos en las Catacumbae , 38 Cier- 
tamente, la creencia de que los restos de Pablo al igual que los de Pedro 
fueron depositados en las Catacumbae esta atestiguada por numerosos gra- 
ffitis de finales del siglo III o comienzos del IV que aparecen en el lugar; 
en ellos se invocan los nombres de Pedro y Pablo, y se mencionan celebra- 
ciones de refrigeria (comidas liturgicas) que se oficiaban en su honor. El 
himno Apostolorum Passio, que data de mediados del siglo cuarto y que se 
ha atribuido tradicionalmente a Ambrosio de Milan, describe como el dia 
29 de Junio el martirio de Pedro y Pablo se conmemoro en tres lugares 
distintos: la colina del Vaticano, el camino de Ostia y la via Apia. 39 Este 
intento de satisfacer a las diferentes reivindicaciones en conflicto acerca 
del verdadero lugar de estos eventos se consider 6 insatisfactorio: cuando 
el Papa Damaso (366-383 dC.), durante el proceso de restauracion de los 
cementerios cristianos de Roma, centra su atencion en la Memoria Apos¬ 
tolorum ad Catacumbas, expreso lo que en adelante habria de ser la po¬ 
sition oficial en una inscription metrica ubicada en la Basilica Apostolo¬ 
rum que se construyo sobre la memoria. 

Quienquiera que pregunte por los nombres de Pedro y Pablo, ha de 
saber que estos santos tuvieron aqui su morada anteriormente. Ad- 
mitimos sin reparos que estos discipulos fueron trafdos desde el este, 
pero por el merito de la sangre de Cristo, le siguieron por las estre- 
llas y alcanzaron el regazo etereo y los reinos de los santos; y Roma 


38 El texto tal como ha sido transmitido reza: 

III KAL. IVL. Petri in Catacumbas 

Et Pauli Ostense Tusco et Basso consulibus 

En base del Martylogium Hieronymiamum esto podria restaurarse mas o menos del siguiente modo: 
III KAL. IVL. Petri in Vaticano 
Pauli uero in uia Ostensi 

Utrumque in Catacumbas Tusco et Basso consulibus. 

Cf. L. Duchesne (ed.) Liber Pontificalis i (Paris, 1886) p. cv. 

39 Tantae per urbis ambitum 

Stipata tendunt agmina; 

Trinis celebratur uiis 
Festum sacrorum martyrum. 



La via Apia I 525 


ha adquirido el derecho primero de reclamarles como ciudadanos su- 
yos. Que Damaso registre de este modo las alabanzas de vosotras, joh 
nuevas constelaciones! 40 

La ultima parte de esta inscription afirma que el martirio en Roma 
de ambos apostoles le confiere a la iglesia de aquella ciudad un derecho 
superior para hablar con autoridad apostolica, a pesar de que ellos pro- 
cedi'an del este. Sin embargo, el pareado inicial significa: “en un tiempo 
sus cuerpos estuvieron aqul, pero ahora ya no lo estan”. Estas palabras, 
con su implication del traslado de los dos cuerpos desde la Via Apia a 
la colina del Vaticano y el camino de Ostia respectivamente, representa 
un intento de armonizar las distintas tradiciones en conflicto y redirigir la 
atencion de los piadosos peregrinos a las basilicas construidas por Cons¬ 
tantino. Algunos estudiosos de periodos posteriores, de los cuales John 
Pearson -un obispo de Chester del siglo XVII- 41 parece haber sido el pre¬ 
cursor, concibieron la idea de un traslado temporal de los cuerpos de los 
apostoles desde sus ubicaciones originales a la Via Apia por las especiales 
circunstancias que se dieron bajo la persecution de Valeriano (258 dC.); 
en este tiempo se prohibio a los cristianos la celebration de sus reuniones 
ordinarias y se les denego el acceso a sus cementerios. No obstante, esta 
reconstruction que pretende armonizar las dos tradiciones separadas -la 
que goza de aprobacion oficial y la que cuenta con el favor popular- no 
tiene ninguna evidencia independiente que la apoye. 

Hacia la mitad del siglo III, los cristianos romanos que deseaban 
honrar a los apostoles en el lugar de sus tumbas, no tenian probable- 
mente facil acceso a la colina del Vaticano o a la memoria de Pablo en 
el camino de Ostia, mientras que para hacerlo en ad Catacumbas tenian 
menos obstaculos. Pero ;por que escoger este lugar en particular? No lo 
sabemos: puede que ya hubiera una tradition popular respecto al entie- 
rro de los apostoles en este lugar; puede que a alguien le hubiera sido 
revelado en vision que era alii donde yacian sus cuerpos. Sea cual fuere 
el origen de la tradition, esta influyo hondamente en la devotion popular 


40 Hie habitasse prios sanctos cognoscere debes, 

Nomina quisque Petri pariter Paulique requiris. 

Discipulos Oriens misit, quod sponte fatemur; 

Sanguinis ob meritum, Christumque per astra secuti 
Aetherios petiere sinus regnaque piorum 
Roma suos potius meruit defendere ciues. 

Haec Damasus uestras referat noua sidera laudes. 

41 J. Pearson, Annales Cyprianici, p. 62 , ad annum 258, impreso en Sancti Caecili Cypriani Opera , ed. 
John Fell (Oxford, 1682), segun H. Chadwick, JTS, n. s. 8 (1957), p. 41 n.2. 
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durante casi un siglo. Sin embargo, estaba condenada a debilitarse tras la 
construccion, por parte de Constantino, de las basilicas en honor de Pe¬ 
dro y Pablo. El culto a los apostoles en la Via Apia iba a ser gradualmen- 
te desplazado por el de San Sebastian que, segun se dice, fue enterrado 
en las cercanias de este lugar hacia finales del siglo III. Con sus palabras, 
lo que hizo Damaso fue suavizar la situacion al explicar que, aunque los 
cuerpos de Pedro y Pablo habian en otro tiempo yacido, indudablemente, 
en la Via Apia, ahora estaban en los lugares donde se habian erigido sus 
respectivas basilicas. 


8. Pablo en la memoria romana 

Esto son, sin embargo, asuntos relativamente irrelevantes si los com- 
paramos con los verdaderos monumentos conmemorativos de Pablo en 
Roma: aquellos que para el mismo hubiera sido gratificante poder ver, 
aunque probablemente tambien le hubiera causado sorpresa. La iglesia y 
la ciudad de Roma no han olvidado su relacion con el apostol de los gen¬ 
tiles, aunque esta fuera breve y limitada. A pesar de que Pablo mismo deja 
claro que el cristianismo de Roma florecio anos antes de que el visitara la 
ciudad, la iglesia romana le reclama como uno de sus dos apostoles fun- 
dadores. Como ya hemos visto, Clemente de Roma apela al ejemplo de 
Pedro y Pablo. 42 Escribiendo a los cristianos de Roma una o dos decadas 
mas tarde, Ignacio de Antioquia manifiesta que el no va a dejarles manda- 
mientos como hicieran Pedro y Pablo: ellos eran apostoles, mientras que 
el es un “criminal condenado”; aunque segun la ley romana ellos tampoco 
fueron mas que eso. 43 Dionisio de Corinto (170 dC.), escribiendo al Papa 
Soter, encuentra un vinculo especial entre las iglesias de Corinto y Roma 
en el hecho de que ambas fueron fundadas por Pedro y Pablo y disfrutaron 
de la ensenanza de estos apostoles. 44 (Aunque Pablo no hubiera aceptado 
esta nomination como uno de los fundadores de la iglesia romana jla idea 
de que Pedro habia colaborado con el en el establecimiento de la iglesia de 
Corinto le hubiera hecho dar un verdadero respingo en la tumba!) Gayo 
de Roma califica los “trofeos” de Pedro y Pablo en Roma como los mo¬ 
numentos materiales mas ilustres del cristianismo romano. Mas o menos 
por el mismo tiempo, Ireneo de Lyon, haciendo un repaso de las iglesias 
fundadas por apostoles concede un lugar de honor a esta “grandisima, muy 
antigua y universalmente conocida iglesia fundada y organizada en Roma 


42 Vease pagina 518. 

43 Ignacio, Carta a los Romanos 4: 3. 

44 Citado por Eusebio, Historia Eclesiastica ii 25: 8. 
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por los mas gloriosos apostoles Pedro y Pablo”, 45 y anade que fueron ellos 
quienes en esta iglesia encomendaron el episcopado a Linus. 46 Esto con- 
cuerda con una antigua tradicion que menciona a Pedro y Pablo, no solo 
como fundadores de la iglesia de Roma, sino tambien como promotores 
de la sucesion de los obispos romanos. Puede que el informante de Ireneo 
fuera Hegesipo, 47 aunque su contacto personal con la iglesia romana era lo 
suficientemente estrecho como para conocer directamente el contenido de 
esta tradicion local. Desde la mitad del siglo III, los dos apostoles apare- 
cen de manera regular como cofundadores de la iglesia de Roma; aun Eu¬ 
sebio en el siglo IV, les menciona en ocasiones en el orden Pablo-Pedro 48 
(aunque en su cronica solo menciona a Pedro: “despues de Pedro, Lino 
fue el primero en ocupar la sede romana”). 49 Como ya hemos visto, aun 
mas adelante en este mismo siglo, Damaso se apropia del prestigio con- 
junto de ambos apostoles en nombre de la iglesia de Roma. 

Sin embargo, en palabras de C. H. Turner, “al transcribir un cata- 
logo resultaba mas facil el uso de un solo nombre que el de dos, y tan 
pronto como cobro fuerza el habito de poner el nombre del apostol fun- 
dador como el primero de la lista en lugar de insertarlo como un titulo 
en su encabezamiento... el uso de un solo nombre se impuso por el prin- 
cipio de que solo podia haber un obispo a la vez”. 50 La mencion exclusi- 
va de Pedro, encuentra su primer testigo en Hipolito, que llama al Papa 
Victor (190 dC.) “decimotercero desde Pedro,” 51 aunque esto deja a Pe¬ 
dro fuera de la lista episcopal numerada. El primero en atribuir una sig¬ 
nification dogmatica a la aparicion del nombre de Pedro solo en el enca¬ 
bezamiento de la lista romana fue Cipriano, obispo de Cartago (murio 
en el 258 dC.). 52 De este modo, la contribution de Pablo al cristianismo 


45 Ireneo, Against Heresies iii. 3. 1. 

46 Ibid., iii. 3. 2. 

47 Segun Eusebio ( Historia Eclesiastica, iv, 22.1-3), Hegesipo (un cristiano palestino que vivio a 
mediados del siglo II), redacto una antigua lista de sucesion de los obispos romanos. Acerca de la 
dependencia de Ireneo de Hegesipo ver J. B. Lightfoot, The Apostolic Fathers, i. 1: S. Clement of Rome 
(Londres, 1890), pags. 202 y 203, 327 y ss. 

48 Eusebio Historia Eclesiastica , iii, 2. 1; 21. 1. 

49 Eusebio, Chronicon , ano 2084 de Abraham = 14 de Neron ( es decir, 67 dC.). 

50 C. H. Turner, Catholic and Apostolic (Londres, 1931), p. 225; ver tambien su ensayo “Apostolic 
Succesion” en Essays on the Early History of the Church and the Ministry , ed. H. B. Swete (Londres, 
1921), pags. 93-214, especialmente pags. 141-42. 

51 Segun es citado de manera anonima por Eusebio, {Historia Eclesiastica v. 28. 3). El hecho de 
que la cita es de Hipolito fue defendido por J. B. Lightfoot, The Apostolic Fathers i. 2 (Londres, 
1890), p. 379, y por A. Von Harnack, Chronologie der altchristlichen Literatur, ii (Leipzig, 1897), 
pags. 224 y 225. 

52 Cipriano, De unitate ecclesiae 4; Epistles 43. 5; 70. 3; 73. 7 etc. 
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romano primitivo fue, en la practica, pasada por alto de manera progre- 
siva. Por cierto, en el patio de la basilica de San Pedro puede verse a Pa¬ 
blo con la espada del Espi'ritu junto a Pedro con las Haves del reino, del 
mismo modo que Pedro esta delante de Pablo en San Pablo Extramuros, 
mas estrechamente unidos, probablemente, tras su muerte de lo que lo 
estuvieron en vida. En ocasiones se ha dicho, sin embargo, que puede ha- 
ber una precision simbolica en el hecho de que la basilica de Pablo este 
situada extramuros. Probablemente Pablo lo hubiera entendido asi y lo 
hubiera aprobado; estaba acostumbrado a ser el excluido. Seria agradable 
pensar que un ministro de reconciliacion como lo era Pablo se encontra- 
ba presente en espi'ritu en 1966 cuando su tocayo Pablo VI y Michael 
Ramsey escogieron su basilica para la firma de su Declaracion Comun, 
en la que se pedia a sus respectivas confesiones que se comprometieran 
en “un serio dialogo basado en los Santos Evangelios y en antiguas tradi- 
ciones comunes”. 53 


53 Cf. A. M. Ramsey, Canterbury Pilgrim, (Londres 1974), p. 10. Puede que Pablo hubiera 
enarcado las cejas ante el uso del plural “Evangelios”, sin embargo, probablemente hubiera 
aprobado la expresion “antiguas tradiciones comunes”, si con esta expresion se referian al tipo de 
tradiciones que el mismo entrego a sus convertidos de Tesalonica y Corinto (2 Tesalonicenses 2:15; 
1 Corintios 11:2). 



CAPITULO XXXVIII 
Reflexiones finales 


1. La personalidad de Pablo 

<;Que tipo de hombre era Pablo? Respecto a sus a sus rasgos externos 
solo sabemos, que segun la honesta valoracion de sus amigos, no llamaba 
la atencion ni por su aspecto fisico ni por su modo de hablar. 1 Ya se ha 
hablado de una humillante discapacidad que padeci'a el apostol y que po- 
dria haber sido parte de la razon de una o ambas cosas. 2 Mas importantes, 
sin embargo, son sus cualidades intelectuales y espirituales. 

Segun su propio testimonio, Pablo crecio como celoso observante de 
las ancestrales tradiciones de su pueblo. 3 Y cuando tales tradiciones fueron 
desplazadas de su vida por una nueva causa, no fue entonces menos celo¬ 
so en la promotion de esta. El mismo celo que habia manifestado como 
perseguidor de la iglesia se desplegaba ahora en su afan de edificar aquello 
que antes se esforzara en destruir; servia ahora al mismo Senor que antes 
habia despreciado y, por amor a El, todo aquello que antes le habia sido 
valioso, era ahora rechazado. 4 El legalista de antano se habia convertido 
en el mas versatil y flexible de todos los hombres a fin de que otros pu- 
diesen conocer al mismo Senor que el habia conocido. Todo en su vida 
estaba subordinado a la propagation de las buenas nuevas de su gratia y a 
tal fin dedicaba todas sus energias y talentos. 

Algo del temperamento impetuoso del apostol se refleja en el estilo 
de sus epistolas que, normalmente, dictaba a un amanuense. En ocasiones, 
el torrente de sus pensamientos emerge tan impetuoso que se adelanta a 
sus palabras y estas han de saltar sobre espacios vacios para retomar el hilo 


1 2 Corintios 10:10. 

2 Vease pagina 160 

3 Galatas 1:13,14. 

4 Filipenses 3:8. 
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de sus pensamientos. Podemos imaginarnos los esfuerzos del amanuense 
para no perderse. Una y otra vez Pablo empieza frases cuya construccion 
gramatical nunca concluira puesto que antes de hacerlo ha de ponerla a 
un lado para dar expresion a otro apasionado pensamiento que acaba de 
vem'rsele a la mente. Cuando finalmente vuelve al pensamiento original, 
el apostol ha olvidado el comienzo de la frase. Todo esto nos dice que 
Pablo no es el mas fluido de los escritores o el mas facil de entender pero, 
indudablemente, nos da tambien una clara impresion de su caracter. Pablo 
tiene algo importante que comunicar y, al hacerlo, nos transmite atisbos 
de si mismo. En su manera de expresarse no hay nada artificial o topico, y 
lo que tiene que decir es tan importante -tanto para el lector de hoy como 
para el del primer siglo- que el esfuerzo de entenderle bien vale la pena. 

El Dr. Samuel Johnson describio a uno de sus conocidos como un 
hombre “intratable”. 5 Este seria el ultimo calificativo que dedicaria a Pa¬ 
blo cualquiera que le conociera. El apostol era un hombre sumamente 
“tratable,” sociable, gregario; disfrutaba de la compani'a de sus amigos y 
amigas. El rasgo mas incomprensible del Pablo de la mitologi'a popular es 
el de su presunta misoginia. El apostol trataba a las mujeres como perso¬ 
nas, en el sentido mas absoluto del termino: no hay mas que leer su reco- 
mendacion de Febe, la diaconisa de la iglesia de Cencrea que tan valiosa 
ayuda habia demostrado ser, tanto para el como para otros, 6 o su aprecio 
por Evodia y Sintique de Filipos que trabajaron hombro a hombro con el 
en el Evangelio. 7 En su lento avance hacia un mas digno reconocimiento 
del ministerio de la mujer, las principales Iglesias de la cristiandad tienen 
mucho que aprender todavi'a antes de alcanzar al apostol. 8 

Ningun lector atento de las epi'stolas de Pablo puede dejar de apre- 
ciar cualidades como su capacidad para la amistad y la ternura de su afec- 
to. En el Nuevo Testamento, hemos llegado a conocer, el nombre al me- 
nos, de decenas de personas, sencillamente porque eran amigos de Pablo; 
fueron personas en quienes el apostol suscito una devocion sin limites. 
Priscila y Aquila arriesgaron sus vidas por el en una peligrosa situation. 9 
Epafrodito de Filipos forzo sus energias hasta el limite y como conse- 
cuencia sufrio una enfermedad que casi le cuesta la vida en su deseo de 


5 Mme D’Arbley (Fanny Burney), Diary, i (Londres, 1842), p. 66: califico a Sir John Hawkins 
como “un hombre de lo mas intratable”. 

6 Romanos 16: 1-2. 

7 Filipenses 4: 2-3. 

8 Incluso cuando les pide que mantengan sus cabezas veladas cuando estan orando o profetizando, 
el velo es la serial de su autoridad en jugar un papel importante en la vida de la iglesia. 

9 Romanos 16:3-4. 
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ser de ayuda al apostol cuando este se encontraba en la carcel. 10 Timoteo 
renuncio gustosamente a sus ambiciones personales para ayudar a Pablo 
en sus actividades misioneras como si de su propio hijo se tratara, y ello 
haciendo gala de una desinteresada preocupacion por los demas que se 
asemejaba al propio deseo del apostol de gastar lo suyo y aun su propia 
vida por ellos. 11 

Como judi'o piadoso Pablo hubiera concebido su muerte como el 
ultimo sacrificio que podia ofrecer a Dios, un sacrificio que expiaria sus 
pecados y coronaria su piedad. Como cristiano, seguia considerando su 
muerte como un sacrifico a Dios, sin embargo, ahora preferia que esta sir- 
viera para el beneficio de sus convertidos en lugar del suyo. Por ejemplo, si 
para completar la fe de los filipenses era necesaria alguna contribution, el 
derramamiento de alguna libacion sobre el sacrificio y servicio de su fe, el 
apostol deseaba que su vida fuera entonces tal libacion. En dias posterio- 
res Charles Wesley hbria de poner letra a una aspiracion: 

Presto a cumplir tu voluntad perfecta 

A porfiar en obras de fe y amor 

Hasta que la muerte selle tus gracias eternas 

Y mi sacrificio corone el ultimo estertor. 

La aspiracion de Pablo era la misma aunque con una diferencia: su 
deseo era que su muerte completara el sacrificio de ellos} 2 

Nada puede igualar la espontanea expresion de la ternura que siente 
por sus amados galatas cuando les ve abandonando su libertad y arrastra- 
dos hacia su antigua esclavitud: “Hijitos mios, por quienes vuelvo a sufrir 
dolores de parto, hasta que Cristo sea formado en vosotros” (Galatas 4:9). 
Su amor y preocupacion por ellos explica la indignacion con que arremete 
contra los que les estan embaucando y poniendo un yugo de esclavitud 
sobre ellos; el mismo tipo de indignacion que antes habia sido expresada 
en las duras palabras de Jesus: “cualquiera que haga tropezar a uno de es- 
tos pequenitos [...] Mejor le fuera que se le atase al cuello una piedra de 
molino y se le arrojase al mar, que hacer tropezar a uno de estos pequeni¬ 
tos” (Lucas 17: 2). “Quien enferma, y yo no enfermo? -pregunta Pablo- 
<;A quien se le hace tropezar, y yo no me indigno?” (2 Corintios 11:29). 


10 Filipenses 2:25-30. 

11 Filipenses 2:19-22. 

12 Filipenses 2:17. Esto podemos compararlo con su disposicion a ser el mismo “anatema, separado 
de Cristo” si de este modo pudiera conseguir la salvacion de sus parientes judios (Romanos 9:3). 
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Pablo quiere ver a sus convertidos unidos de corazon con el mismo 
afecto ardiente que el siente por ellos. La fe que salva -les dice a los ga- 
latas- es la “fe que obra por el amor” (Galatas 5:6). Por medio de este 
nuevo amor son llamados a servirse “los unos a los otros” y cumplir asi 
“la ley de Cristo” (Galatas 5:13; 6:2). En la perspectiva de Pablo no hay 
espacio para una vida solitaria como ideal; la maxima: “el que viaja solo, lo 
hace mas rapido,” 13 la hubiera cuestionado con toda su energia apostolica. 
Insistio constantemente en la importancia de la union y comunion de los 
cristianos en la adoracion y la accion puesto que son miembros los unos 
de los otros y todos juntos lo son de Cristo. 

Sus convertidos eran su orgullo y su alegria. A1 escribirles lo hace 
como un padre que se dirige a sus hijos. Donde otros apenas si hubieran 
encontrado algo digno de elogio, Pablo subraya todo lo encomiable, por 
pequeno que sea. Les reprende por sus errores y les dice que, si no en- 
miendan, la proxima vez que les visite lo hara con “vara”. 14 Sin embargo, 
les anima en todo lo que puede y no oculta su profundo anhelo de que 
sean cristianos cabales, dignos del precioso nombre que llevan. 

Es como un padre orgulloso que exalta las virtudes de sus hijos ante 
los demas. Cuando organiza la ofrenda para la iglesia de Jerusalem, les 
habla a los corintios de la generosidad de los macedonios y ante los ma- 
cedonios elogia la espontaneidad de los corintios. 15 Por encima de todo, 
abriga la esperanza de que cuando, finalmente, de cuenta de su cometido 
ante el Senor que le llamo, no tendra mas que senalar a sus convertidos 
para que la calidad de su servicio sea dictaminado a la luz de la fe y la 
vida de ellos. 16 

La referenda al fondo de ayuda para la iglesia de Jerusalen pone de 
relieve su extraordinaria prudencia cuando de dinero se trata. El mismo 
organizo la colecta, pero insistio en que las ofrendas fueran llevadas a su 
destino por personas elegidas por los mismos dadores. Para el, la hones- 
tidad no solo ha de practicarse, sino que ha de hacerse con transparencia; 
sabia perfectamente que los asuntos financieros son campo abonado para 
los que se dedican a sembrar las sospechas. Fue en parte una razon de este 


13 No era esta la razon por la que preferia la vida celibe. No implica que Pablo considerara el hecho 
de que Pedro y otros estuvieran casados y llevaran consigo a sus esposas un obstaculo (1 Corintios 
9:5). Las implicaciones del uso paulino de los compuestos con el prefijo syn- (por ejemplo: 
colaborador, etc.) han sido estudiados por diferentes autores (ver T. R. Glover, Paul of Tarsus 
(Londres, 1925), pags. 178 y ss., 212. 

14 1 Corintios 4: 21. 

15 2 Corintios 8:1-5; 9:1-4. 

16 1 Tesalonicenses 2:19-20; Filipenses 2:14-16. 
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tipo lo que le llevo a no aceptar dinero de los corintios, aunque tambien 
lo fue su singular sentido de la independencia: preferia mas bien soste- 
nerse por sus propios medios. Es evidente que cuando tenia que expresar 
su gratitud por un donativo, aun tratandose de sus queridos amigos de 
la iglesia de Filipos, la situacion le produci'a cierto apuro. 17 Es tambien 
evidente que al trabajar con sus propias manos para no ser una carga para 
los demas, deseaba dar ejemplo a otros cristianos que, por la conviccion 
de que la venida del Senor era inminente, pensaban que no vali'a la pena 
trabajar para ganarse la vida. 18 

El ejemplo de Pablo nos sacude como el de un hombre posei'do de 
una fuerza de voluntad inusitada. No era facil apartarle del camino que 
crei'a su deber seguir. Puesto que el Senor resucitado le habia llamado para 
ser apostol de los gentiles, no le quedaba otra opcion que obedecerle, y 
lo hizo muy gustosamente, con profunda devocion de corazon: el amor 
de Cristo le constrema. Pero aun en el caso de haber tenido otro sentir, 
consideraba que no tenia otra opcion: habia sido llamado a filas. Sin duda 
que no habia recluta mas dispuesto que el, no obstante se sabia bajo au- 
toridad; puede que en otros asuntos pudiera permitirse ciertas libertades, 
pero no en este. 19 

Cuando dice considerar absurdo el que personas que han sido libra- 
das de la esclavitud del pecado se pongan de nuevo bajo su poder, puede 
acusarsele de pretender que sus convertidos tuvieran su misma fuerza de 
voluntad y de no contar debidamente con la fuerza de los antiguos habi- 
tos, relaciones y ambientes. Pablo habia sido librado de la esclavitud de la 
ley y no tenia ningun deseo de volver a ella; sin embargo, no habia expe- 
rimentado la forma de vida de Corinto y la dificultad de sus convertidos 
para abandonarla le produci'a gran perplejidad. 

Y es que Pablo no ponia limites al poder transformador del Cristo 
resucitado que obra en el corazon del creyente por el Espiritu Santo y ha¬ 
bia visto suficientes evidencias de este poder actuando en sus vidas para 
saber que no estaba preconizando un ideal impracticable. Y si le supone- 
mos demasiado inclinado a juzgar a sus convertidos segun el patron de su 
propio caracter tenaz y obstinado (para el apostol ver que un camino era 
correcto significaba seguirlo), haremos bien en recordar tambien su propio 
testimonio segun el cual el mismo no se daba tregua en la practica de la 
propia disciplina no fuera que, habiendo sido heraldo para otros, el mismo 


17 Filipenses 4:10-20. 

18 2 Tesalonicenses 3:6-13. 

19 1 Corintios 9:15-18. 
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acabara descalificado. Para el, la vida cristiana era un asunto que reque- 
ria gran esfuerzo: le gustaba plantearla en terminos atleticos, como una 
batalla que habi'a que luchar, o una carrera que habia que correr. 20 Pensar 
en logros faciles e instantaneos estaba fuera de lugar: no seria hasta el fin 
de su mortal carrera cuando alcanzaria la meta por la que se esforzaba: 
“el premio del supremo llamamiento de Dios en Cristo Jesus” (Filipenses 
3:4). Era un hombre naturalmente orgulloso que se autoimpom'a preciarse 
de sus humillaciones y no de sus logros. 

Su gran pasion era ver el caracter de Cristo forjado en las vidas de 
sus convertidos, a saber, el fruto del Espi'ritu (como el lo llamaba): amor, 
paciencia, amabilidad, humildad y dominio propio. 21 Tal pasion era el 
fundamento de su dominio propio. <;De que servi'a el fomento de estas 
cualidades en las vidas de ellos si en la suya brillaban por su ausencia? Si 
el mismo no las cultivaba no tendria ninguna autoridad para exhortar a 
otros a que lo hiciesen. A1 menos algunas de ellas -la paciencia y la benig- 
nidad- no eran algo facil y natural para Pablo. La mansedumbre era un 
rasgo distintivo de Jesus, pero en el caso de Pablo fue necesario el aplaca- 
miento de su impetuosidad por el poder del Espi'ritu, junto con el cons- 
tante ejercicio del dominio propio. Sin embargo, el apostol se sometio a 
este proceso con tanta resolution que no solo pudo, con buena conciencia, 
intentar ensenar a otros estas gracias cristianas, sino tambien animarles a 
seguir el ejemplo de su propia conducta. 

Del mismo modo que un manzano no produce manzanas por im¬ 
perative legal, sino porque su naturaleza le lleva a ello, el caracter de 
Cristo no puede formarse en su pueblo mediante reglas y leyes; ha de ser 
fruto de la obra del Espi'ritu en ellos. Especialmente al comienzo de su 
ministerio, Pablo parece haberse sentido desconcertado por el especta- 
culo de creyentes que, en lugar de regoeijarse en la libertad del Espi'ritu, 
preferian guiarse por codigos de reglas. Habiendo el mismo disfrutado 
una experiencia tan intensa de libertad espiritual, no podia contentarse 
viendo a sus convertidos “mas satisfechos con una vida de reglas que de 
principios”. 22 Anhelaba verles entrar mas plenamente en la libertad con la 
que Cristo les habi'a hecho fibres en lugar de verles vivir como los fariseos 
a quienes el Talmud situa en la categoria: “tu dime lo que he de hacer y yo 
simplemente lo hare.” 23 


20 1 Corintios 9:24-27. 

21 Galatas 5:22-23. 

22 J. R.W. Stott, Obeying Christ in a Changing Word\ 1: The Lord Christ (Londres, 1977), p. 24. 

23 TJ Berakot 9: 7 
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Pero la fuerza de voluntad de Pablo no iba acompanada, como ocu- 
rre frecuentemente, por la impaciencia para con los mortales de aptitudes 
inferiores. Aunque el mismo tenia una conciencia fuerte y emancipada, 
mantuvo al mismo tiempo una afectuosa compasion hacia quienes tenian 
una conciencia inmadura y falta de entendimiento y estuvo dispuesto a 
renunciar a su propia libertad hasta donde fuera necesario con tal de ayu- 
dar a sus hermanos mas debiles; deploraba la incapacidad o la falta de vo¬ 
luntad de los cristianos mas fuertes para actuar de este modo, y fue sobre 
todo en este asunto donde les desafio a imitarle del mismo modo que el 
imitaba a Cristo. 24 

Su fuerza de voluntad se unia a una inusitada robustez fisica. En 
ambos aspectos se le puede comparar, ciertamente, con Socrates. Respecto 
a esta cuestion, la evidencia del libro de los Hechos confirma el mate¬ 
rial de sus propias cartas. Al describir su lapidacion de Listra, Lucas nos 
cuenta que le arrastraron fuera de la ciudad y le dejaron junto al camino 
dandole por muerto, “pero rodeandole los discipulos, se levanto y entro 
en la ciudad; y al dia siguiente salio con Bernabe para Derbe.” (Hechos 
14:20). Esta es tan solo una de las experiencias registradas en la larga lis- 
ta de penalidades que Pablo relata en 2 Corintios 11:23-27. El apostol 
se avergiienza de verse en la necesidad de presentar tal catalogo para de¬ 
fender su ministerio, sin embargo, el recital objetivo de encarcelamientos, 
azotes, naufragios, peligros de muerte y demas experiencias vividas a lo 
largo de su ministerio apostolico, hablan muy a las claras de la resistencia 
y aguante de alguien que habia pasado por todo ello. Llevaba con orgullo 
las cicatrices dejadas por todas estas vivencias. Eran las imborrables stig¬ 
mata que le acreditaban como siervo del Senor en el transcurso de cuyo 
servicio las habia recibido. 25 

Pablo no interpretaba este aguante ante las dificultades y peligros 
como algo arduo y dificultoso. En su opinion, todo ello formaba parte de 
la vida de fe y debia ser considerado, no como algo a evitar, sino mas bien 
como experiencias que habian de recibirse con alegria, entendiendolas como 
evidencia segura del amor de Dios y fortalecedoras de la esperanza cristiana. 
Esta actitud se correspondia con la inversion de todos los valores tradicio- 
nales que conllevaba la cruz de Cristo. Pablo acepto de buen grado todas 
estas penalidades considerandolas como una participation en los sufrimien- 
tos de Cristo asi como tambien el medio de absorber en su propia perso¬ 
na unas aflicciones que de otro modo recaerian sobre los demas creyentes. 


24 1 Corintios 10:3211:1. Vease W. P. DeBoer, The Imitation of Paul (Kampen, 1962). 

25 Galatas 6:17. 
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Sin embargo, aunque tales padecimientos deterioraban el hombre exterior 
eran, al tiempo, un medio para la renovation del interior asi como para el 
incremento de su herencia de gloria. 

Pablo era hijo de su tiempo: nacido en el siglo I dC., y no antes ni 
despues, ciudadano del Imperio Romano y de origen judi'o y no gentil; 
estaba influido tanto por su herencia como por su entorno y education. 
Algunas personas son tan profundamente hijos de su tiempo que practi- 
camente todo cuanto son puede explicarse en terminos de sus condicio- 
namientos culturales. En el caso de Pablo esto no es asi. Quiza sea esto lo 
que quiso decir John Donne cuando dijo que “Pablo fue un hombre, un 
Apostol que no se forjo en el tiempo, como el resto; fue un Apostol fusil, 
convertido en mezcla y echado en un molde”. 26 Pablo pertenece al selecto 
grupo de los que dejan su huella en el tiempo: moldean a sus contempo- 
raneos y hacen sentir su influencia en el futuro. 

Aunque fue educado en la carrera rabinica, su reevaluacion tanto 
del espiritu como del contenido de su formation fue tan radical que mu- 
chos eruditos judi'os han tenido problemas en aceptar que Pablo hubiera 
estado jamas sometido a una education rabinica. Les es mas facil recono- 
cer al Profeta de Nazaret (que, ciertamente, no tuvo ninguna formation 
rabinica) que al apostol de los gentiles. Pablo supone un enigma que no 
pueden resolver facilmente. 27 

Cuando el joven fariseo entendio que Dios, en la plenitud del tiem¬ 
po, habia enviado a su Hijo, que el Jesus crucificado habia sido exaltado 
como Senor de todo y que como tal habia inaugurado una nueva era que 
desbancaba la domination de la Ley, ello le llevo no solo a una reorienta¬ 
tion completa de su pensamiento y vida, sino que a traves de el reoriento 
el pensamiento y la vida de una buena parte de la humanidad. Aunque en 
su dia tambien otros trabajaron entre los gentiles, su aportacion fue unica 
y de un alcance mucho mayor. Al parecer, Pablo entendio mucho mejor 
que cualquiera de los primeros discipulos de Jesucristo las implicaciones 
universales de la persona y la obra de su maestro y les dio aplicacion prac- 
tica. Hay que mencionar cuatro temas que se ponen de relieve en su ense- 
nanza y que sigue siendo necesario subrayar. 


26 LXXX Sermons (Londres 1640), n. 46, p. 460. 

27 En el ambito judio se han dado otras valoraciones mas positivas como por ejemplo las de C. 
G. Montefiore Judaism and St. Paul (Londres, 1914); H.J. Schoeps Paul , E.T. (Londres, 1961); S. 
Sandmel, The Genius of Paul (New York, 1970). Vease tambien el interesante estudio psico-analitico 
de R. L. Rubinstein, My brother Paul (New York, 1972). 
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a. La verdadera fe no es cuestion de reglas y leyes. Dios no se rela- 
ciona con su pueblo como si fuera un contable, sino que acepta 
libremente a aquellos que responden a su amor y les da el Espiri- 
tu de Cristo para que more en sus corazones y puedan expresar a 
los demas el amor que han recibido de El. 

b. En Cristo, las personas han alcanzado la mayoria de edad en tan- 
to que una nueva humanidad creada mediante su muerte y vida 
de resurreccion. Dios no trata a sus hijos como titeres, mas bien 
les llama a vivir como hijos e hijas adultos y responsables. 

c. Las personas son mas importantes que las cosas, que los principios 
y que las causas. El mas elevado de los principios y la mejor de las 
causas existen solo para el beneficio de las personas; sacrificar por 
ellos a las personas representa una perversion del verdadero orden. 

d. La injusta discrimination de las personas por cuestiones de raza, 
religion, clase o sexo es una ofensa contra Dios y contra la huma¬ 
nidad igualmente. 

Si estas son lecciones importantes, es bueno que honremos con 
nuestra gratitud al hombre que las enseno. 


2. Pablo en la iglesia primitiva 

La retirada de Pablo de toda actividad publica durante los cuatro anos 
que siguieron a su detention en Jerusalem a manos de la autoridad romana 
ofrecio a sus oponentes en el campo de mision gentil una oportunidad que 
no tardaron en aprovechar. La evidencia de la epistola a los Colosenses, si po- 
demos datarla durante este periodo, habla por si misma; a los cristianos de 
Filipos se les advierte de igual manera contra los judaizantes (el partido de 
la “mutilation”) y contra los gnosticos libertinos (Filipenses 3:2, 18, 19). Las 
palabras de 2 Timoteo 1:15 “ya sabes esto, que me abandonaron todos los que 
estan en Asia”, se relacionan probablemente con el climax de esta corriente 
anti paulina. No se nos dice hacia donde fueron quienes asi abandonaron al 
apostol. Se menciona de manera especial a Figelo y Hermogenes probable¬ 
mente como lideres del movimiento, pero no se dan detalles respecto a su 
ensenanza. En otro lugar de la misma epistola se acusa a Himeneo y Fileto 
de desviarse de la verdad ensenando una escatologia consumada al sostener 
-igual que hicieran antes de ellos algunos corintios- que la resurreccion ya 
habia tenido lugar (2 Timoteo 2:17-18) 28 . Ni siquiera es seguro que Himeneo 


28 Vease W. L. Lane, “1 Tim. iv. 1-3: An Early Instance of Over-realized Eschatology,” NTS 11 
(1964-65), pags. 164-167. 
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y Fileto vivieran en la provincia de Asia; aunque la probabilidad de que asi 
fuera es alta, si (como parece probable) este Himeneo es el mismo que, segun 
1 Timoteo 1:19-20, habia naufragado “en cuanto a la fe” juntamente con un 
tal Alejandro y hubo de ser disciplinado por Pablo (probablemente a distan- 
cia), para que aprendiera “a no blasfemar.” 29 

Durante los ultimos anos de la decada del 60, la emigration a la pro¬ 
vincia de Asia de algunos lideres cristianos de Judea de convicciones mas 
generosas y de mas amplias miras -entre los que estaban “Juan, el dis- 
cipulo del Senor” (como se le llama) y Felipe de Cesarea con sus hijas 
que profetizaban- tuvo, segun parece, una influencia positiva y estabili- 
zadora entre las iglesias de Asia. Estos hombres y mujeres gozaron de un 
considerable prestigio entre los creyentes de Asia, no solo durante su vida 
sino tambien durante varias generaciones despues. 30 La presencia de es¬ 
tos disci'pulos, estrechamente vinculados a los inicios de la fe en Palestina, 
coadyuvo a frenar las tendencias hacia un legalismo judaico o hacia un 
gnosticismo libertino. 

Pero el acontecimiento decisivo para el derrumbe de la mision judai- 
zante en el campo misionero de Pablo fue la revuelta judia contra Roma 
del ano 66 que condujo, no solo a la destruction del tempo y la ciudad de 
Jerusalen cuatro anos mas tarde, sino tambien a la dispersion de la iglesia 
de esta ciudad; esta comunidad intento mantener su identidad en el exilio 
durante muchas generaciones, pero ya no estaba en condiciones de cur- 
sar disposiciones que las iglesias gentiles tuvieran que aceptar. De hecho, 
el contacto entre la iglesia de Jerusalen en el exilio y las iglesias genti¬ 
les se redujo al minimo. Hasta cierto punto, su anterior reconocimiento 
seria mas tarde heredado por la nueva iglesia de Jerusalen, una comuni¬ 
dad completamente gentil que se establecio en Aelia Capitolina, el nuevo 
asentamiento de Adriano construido en el antiguo emplazamiento de la 
santa ciudad a partir del ano 135 dC. 

En aquellos lugares donde las tradiciones de la primitiva iglesia de 
Jerusalen se mantem'an, Pablo siguio considerandose cuando menos un 
personaje sospechoso por no decir un enemigo que sembraba la cizana del 
antinomianismo entre el trigo de la nueva ley promulgada por Jesucristo, 
el profeta como Moises que habia de venir; 31 sin embargo, esta era una 


29 Cf. la accion disciplinaria ordenada en 1 Corintios 5:4-5. 

30 Eusebio cita en este sentido al montanista Frigio Proclo {Hist. Eccl. iii. 31, 4) y a Policrates, 
obispo de Efeso {Hist. Eccl, iii. 31. 3; v. 24.2); vease Ireneo, Contr. Her. iii. 1.1. Todos estos autores 
pertenecen al final del siglo II. 

31 Cf. Mateo 13:25. Asi es como se le representa en la literatura Clementina, un corpus de escritos 
del siglo tercero supuestamente procedentes de la era apostolica (ver paginas 141 y 149) segun el 
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imagen de Pablo extravagante y que tuvo poca influencia. En el ambito 
de su campo misionero gentil y aun mas alia de este, su prestigio se elevo 
hasta indices que nunca habia alcanzado en vida: las iglesias que surgieron 
gracias a su energia evangelizadora se enorgullecian de reconocerle como 
su apostolico fundador. 

Sus cartas, ya en documentos completos ya en fragmentos, fueron 
cuidadosamente coleccionadas. El mismo habia fomentado esta practica 
durante su vida al alentar el intercambio de sus cartas entre las iglesias 
vecinas asi como tambien, probablemente, el envio de copias de sus epis- 
tolas dirigidas a iglesias determinadas para que se leyeran en otros lugares. 
Cuando Clemente de Roma escribio en nombre de la iglesia de Roma a 
la iglesia de Corinto en el ano 96 dC., es evidente que tenia acceso a una 
copia de la que nosotros conocemos como 1 Corintios, puesto que la cita 
con toda libertad recordando a los corintios que debieran haber prestado 
mayor atencion a lo que les habia dicho su apostolico fundador cuarenta 
anos atras. 

Es posible que la amplia circulation del libro de los Elechos, el segun- 
do tomo de la historia narrada por Lucas, diera un gran empuje a la reco- 
pilacion de las cartas de Pablo y a su publication como cuerpo literario. Si 
hubiera habido algun peligro de que Pablo fuera olvidado en las regiones 
evangelizadas por el, este fascinante relato de Lucas habria de reavivar cier- 
tamente el interes tanto en estas regiones como en otros lugares. 32 

Durante la primera parte del siglo II dC., un mecenas desconocido 
confecciono un codice con al menos diez de las cartas de Pablo del que se 
hicieron copias para su uso en muchos lugares del mundo cristiano. 33 A 
partir de este momento, las cartas de Pablo circularon como una coleccion 
y no de forma individual. Los escritores del siglo II que titan las cartas de 
Pablo, tanto los “ortodoxos” como los “heterodoxos”, sabian que estaban 
editadas en una coleccion. 

Entre los autores “heterodoxos,” el mas famoso fue Marcion, que 
aproximadamente en el 144 dC., publico un canon de textos cristianos, 
que contenia su propia edition del Evangelio de Lucas y diez de las epis- 


cual Jacobo el Justo y Pedro serian las fuentes de autoridad de la iglesia; cf. H. J. Schoeps, Theology 
und Geschichte des Judenchristentums (Tubinga, 1949), pags. 120,127. 

32 Vease E. J. Goodspeed, Introduction to the New Testament (Chicago, 1937), pags. 219 y ss. 

33 Vease G. Zuntz, The Text of the Epistles (Londres, 1954), pags. 14 y ss.; 276 y ss.; piensa que 
Alejandria es el lugar donde se realizo este trabajo, en vista de su aparente dependencia de los 
metodos de edicion alejandrinos. J. Goodspeed tenia la sospecha de que esta obra se confecciono 
en un contexto efesio ( Introduction to the New Testament, pags. 217 y ss.; vease C. L. Milton, The 
Formations of the Pauline Corpus of Letters (Londres, 1955), pags. 44 y ss. 
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tolas de Pablo (el canon omiti'a las epi'stolas pastorales). En opinion de 
Marcion, Pablo era el unico apostol que habia permanecido del a las 
ensenanzas de Jesucristo. Los primeros apostoles habian adulterado, se- 
gun el, el verdadero Evangelio con sus doctrinas judaizantes. Pero inclu- 
so las autenticas cartas de Pablo requerian una purification de algunas 
anadiduras no paulinas, tales como los pasajes que apoyaban la validez 
contemporanea de los escritos del Antiguo Testamento. Se ha dicho que 
Marcion fue “el unico autor de su epoca que entendio realmente a Pablo, 
pero que aun comprendiendole, le malinterpreto.” 34 Aunque sus ensenan¬ 
zas mas distintivas fueron rechazadas por la iglesia, su edicion de la co¬ 
leccion de epi'stolas paulinas coadyuvo a la conservation de su texto de 
diferentes maneras. 35 

La copia mas antigua de las cartas paulinas de que disponemos es 
un codice de papiro de la coleccion Chester Beatty de Dublin (el P 46 de la 
lista reconocida de los manuscritos del Nuevo Testamento griego). Perte- 
nece a finales del siglo II y contiene la coleccion mas breve de diez cartas 
de Pablo (exceptuando las pastorales) junto con la epistola a los Hebreos. 
En Egipto, de donde proceden los papiros de Chester Beatty, se consi- 
deraba la epistola a los Hebreos como paulina ya en el ano 180 dC. 36 (la 
iglesia de Roma, uno de los grupos a quienes probablemente se dirigio 
esta carta, lo sabia mejor). 

En aquel entonces toda la cristiandad veneraba la memoria de Pa¬ 
blo y sus escritos eran reconocidos como autoritativos. 37 Sin embargo, 
esto no significa que se entendiera su ensenanza. La tendencia a redu- 


34 Vease A. von Harnack, Marcion: Das Evangelium vom fremden Gott (Leipzig, 1921), pags. 230 
y ss.; segunda edicion = Texte und Untersuchungen 45 (1924), pags. 199 y ss.; esta, junto con su 
suplemento Neue Studien zu Marcion = Texte und Untersuchungen 44, cuarta parte, es la obra mas 
importante sobre Marcion. Vease tambien R. S. Wilson, Marcion: A study of a Second Century 
Heretic (Londres, 1933); J. Knox, Marcion and the New Testament (Chicago, 1942); E. C. Blackman, 
Marcion and his Influence (Londres, 1948). 

35 En algunos circulos, la devocion de Marcion a Pablo levanto sospechas sobre Pablo en las mentes 
ortodoxas. Tertuliano, por ejemplo, le llama “apostol de Marcion” o “el apostol de los herejes” ( Contr. 
Marc. in. 5.4; v. 14.9) no lo hace en un sentido absoluto sino en una argumentacion ad hominem. 
Tambien se refiere a el como “mi apostol” (versiculo 1.8), aunque no en el sentido exclusivo de 
Marcion. Vease tambien C. K. Barrett, “Pauline Controversies in the Post-Pauline Period,” NTS20 
(1973-74), pags. 229-245. 

36 Vease Clemente de Alejandria, citado por Eusebio Hist. Eccl. vi. 14.2-3. Vease tambien C.P. 
Anderson, “The Epistle to the Hebrews and the Pauline Letter Collection,” Harvard Theological 
Review 59 (1966), pags. 429-438. 

37 En su respuesta a Marcion los representantes de las iglesias mencionaron, no diez sino trece 
cartas de Pablo asi como tambien escritos de otros autores apostolicos aparte de Pablo; los cuatro 
Evangelios en lugar de un solo registro con el libro de los Hechos como el eslabon entre el 
Evangelio y las Epistolas. Vease F.F. Bruce, The Spreading Flame Londres, 1958), pags. 228 y ss. 
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cir la vida cristiana a ciertas regulaciones era demasiado fuerte y cuando 
en ocasiones apareci'a alguien que de verdad habi'a captado el verdadero 
pensamiento de Pablo, el efecto era revolucionario. Muchos de los Padres 
apostolicos no crei'an posible que Pablo hablara en serio cuando deci'a que 
los cristianos ya no estaban bajo la ley sino bajo la gracia 38 . Naturalmente, 
tambien es cierto que cuando se olvidaba el contexto de los pasajes mas 
polemicos era diflcil entender la estrategia del apostol que en tales textos 
libraba dos batallas al mismo tiempo: por un lado llegaba tan lejos como 
podia con una de las b'neas de pensamiento que habi'a entre sus converti- 
dos y luego haci'a lo mismo con la otra, hasta que llegaba al punto donde 
intercalando un “pero ...” modificaba esencialmente lo que en un princi- 
pio habi'a parecido una concesion en toda regia. Uno de los ironicos re- 
sultados de este error a la hora de situar los argumentos de Pablo en su 
contexto historico fue que el apostol, que habi'a sido criticado por los mo- 
ralistas de su tiempo como antinominiano, recibio gran renombre como 
ascetico entre sus sucesores espirituales. 39 


3. Pablo en la ficcion y la leyenda 

A comienzos de la segunda mitad del siglo II dC., un presbi'tero de 
la provincia de Asia se dedico a recopilar las leyendas y tradiciones que 
circulaban sobre Pablo por toda la zona donde el apostol desarrollo su mi- 
nisterio, desde Damasco hasta Roma. Supliendo con su imagination lo 
que faltaba para dar continuidad a los relatos, compilo todo el material y 
lo publico en una sola obra bajo el titulo: Hechos de Pablo. Su proposito era 
honrar la memoria del apostol, pero sus colegas y superiores desautoriza- 
ron el escrito; algunos criticaban su planteamiento general como obra de 
ficcion, y otros su contenido que fomentaba creencias y practicas inacep- 
tables. A rai'z de esto, el presbi'tero en cuestion fue destituido de su oficio. 
Este afirmaba haber recopilado la obra amore Paidi, “por amor a Pablo,” 
pero la validez de sus motivos no podia compensar, segun ellos, la natura- 
leza cuestionable del producto. 

La information respecto a la destitution de este autor de su funcion 
de presbi'tero nos la da Tertuliano de Cartago quien, escribiendo mas ade- 
lante en el mismo siglo, advierte a quienes permiten que las mujeres de- 
sarrollen un ministerio de ensenanza en la iglesia que no debian invocar 
la autoridad de esta obra, puesto que esta habi'a sido desautorizada por la 


38 Vease T. F. Torrance, The Doctrine of Grace in the Apostolic Fathers (Edimburgo/Londres, 1948). 

39 Vease M. F. Wiles, The Divine Apostle (Cambridge, 1967), pags. 94 y ss. etpassim. 
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autoridad competente. 40 La seccion de la obra a la que alude Tertuliano 
es el episodio de Pablo y Tecla. Tecla era una legendaria convertida de 
Pablo que, a instancias del apostol, rompio su compromiso matrimonial y 
compartio durante algun tiempo su ministerio apostolico, experimentan- 
do una milagrosa liberacion del martirio. El Pablo de este episodio actua 
de una manera que contradice al Pablo de las epi'stolas pastorales. Mien- 
tras el autor de las Pastorales no permite ensenar a la mujer y condena a 
quienes prohiben el matrimonio (1 Timoteo 2:12; 4:3), el Pablo de los 
Hechos convence a Tecla de que no se case al tiempo que la anima a culti- 
var su don de ensenanza. Fue, posiblemente, en la insistencia en el asce- 
tismo y el celibato donde los lideres de las iglesias de Asia advirtieron las 
tendencias hereticas de los Hechos de Pablo, ya que este tipo de tendencias 
se estaba poniendo de relieve precisamente entonces en el nuevo movi- 
miento montanista. 41 

Es en esta seccion de los Hechos de Pablo donde se nos da una ima- 
gen del apostol que, precisamente por su caracter vigoroso y poco conven- 
cional, se ha creido en ocasiones que refleja un persistente recuerdo local. 
Pablo se encuentra de camino a Iconio con dos de sus companeros: 

Y un hombre llamado Onesfforo, habiendo ofdo que Pablo habfa sab- 
do para Iconio salio con sus hijos Simias y Zeno y con su esposa Lec- 
tra para encontrar a Pablo y que este se hospedara en su casa. Tito le 
habfa descrito el aspecto del apostol. Hasta entonces Onesfforo no le 
habfa visto en carne sino solo en espfritu. Recorrio la carretera real de 
Listra 42 y le estuvo esperando; observaba a quienes pasaban comparan- 
dolos con la descripcion de Tito. Y vio Uegar a Pablo: un hombre de 
pequena estatura, calvo y de piernas arqueadas, cejijunto y con la nariz 
un poco aguilena; se le vefa saludable y muy afectuoso; ora con el as¬ 
pecto de hombre, ora con cara de angel. 43 

A pesar de la impresion de realismo que nos transmite este retrato, se 
ha sugerido que pertenece a una tradicion literaria de la que la descripcion 
que Alcibfades hace de Socrates es una temprana expresion. Tal descripcion 


40 Tertuliano, De bautismo 17. 

41 Vease A. von Harnack, The Origin of the New Testament , E. T. (Londres, 1925), pags. 35 y ss. 
respecto a la influencia del montanismo sobre la formacion del canon. 

42 La carretera real “es obviamente la carretera romana construida por Augusto y que iba desde 
Antioquia (de Pisidia) a Listra” (W M. Ramsay, The Church in the Roman Empire before A. D. 170 
[Londres, 1897], p. 32). 

43 New Testament Apocrypha, E.T., ed. E. Hennecke, W. Schneemelcher, R. McL. Wilson, ii 
(London, 1965), pags. 353-54. La referenda a la cara de angel recuerda a Esteban en Hechos 6:13. 
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es muy poco halagadora -se presenta a Socrates con la apariencia externa 
de Sileno o de un satiro-, sin embargo, su conversation es inefablemente 
cautivadora: dentro de una apariencia tan poco atractiva habia un tesoro 
“tan dorado y divino, tan absolutamente hermoso y maravilloso que no 
podia por mas que hacer todo lo que Socrates me mandaba.” 44 Robert 
Eisler argumenta que la description de Pablo pertenece al mismo tipo de 
literatura que la description imaginaria de Jesus de la Carta de Lentulus . 45 
Pero tales paralelismos no son tan profundos como para ser convincentes 
y cabe la posibilidad -no puede decirse mas que esto- que Sir William 
Ramsay no se equivocara al decir que “esta description sencilla y poco ha¬ 
lagadora de la apariencia personal del apostol parece pertenecer a una tra¬ 
dition muy temprana.” 46 

Aunque Tertuliano desautoriza los Hechos de Pablo, su contempo- 
raneo Hipolito de Roma parece haber aceptado la obra, no ciertamente 
como parte de los escritos inspirados (reconocimiento que nunca pre- 
tendio recibir), pero si como un autentico relato de los acontecimientos. 
Hipolito fue el mas importante erudito de la cristiandad occidental de su 
tiempo; su erudition no le impidio sin embargo, considerar como auten¬ 
tico uno de los incidentes mas fantasticos de todo el libro: el relato de la 
confrontation de Pablo en la arena con un leon que se habia hecho su 
amigo y que habia sido bautizado por el. 47 

Hoy dia, la leyenda de Androcles y el leon es bastante conocida, sobre 
todo gracias a Bernard Shaw, pero ya en la mitad del siglo II se decia algo 
muy similar acerca de Pablo. Probablemente, tal fiction surgio de una inter¬ 
pretation literalista de la referenda de Pablo a su lucha con fieras en Efeso 
(1 Corintios 15:32) o quiza de su afirmacion posterior en el sentido de ha¬ 
ber sido rescatado de la boca del leon (2 Timoteo 4:17). El relato aparece 
de una forma bastante detallada en los Hechos de Pablo, e Hipolito -tratan- 
dolo de una forma bastante seria- lo menciona en su Comentario de Daniel 
como un paralelo a la historia de Daniel en el foso de los leones. 48 

En Roma, igualmente, la leyenda embellecia la historia de Pablo. Se 
contaba, por ejemplo, que le llevaron a Napoles para que viera la tumba del 
poeta Virgilio, que habia fallecido en el 19 aC. y que Pablo emocionado y 
sollozando dijo: “jOh el mas ilustre de los poetas, que cristiano hubiera 


44 Platon, Symposium 215 A-222 B. 

45 R. Eisler, The Messiah Jesus and John the Baptist (Londres, 1931), pags. 393 yss. 

46 W. M. Ramsay, The Church in the Roman Empire, p. 32. 

47 New Testament Apocrypha, E.T., pags. 369-373. 

48 Hipolito, Commentary on Daniel, iii. 29. 
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hecho yo de ti, de haberte conocido en vida!” 49 El relato de su martirio fue 
particularmente adornado con anecdotas milagrosas. A1 llevarle al lugar 
de su ejecucion, dice una obra apocrifa, vio a una mujer llamada Perpe- 
tua, ciega de un ojo, que al paso de Pablo se puso a llorar. El le pidio 
su panuelo. Los soldados que conduci'an al apostol se rieron de ella, pero 
ella les pidio por la salud del emperador que ataran el panuelo alrededor 
de los ojos del apostol y se lo devolviesen a ella tras su muerte. Cuando, 
despues de la ejecucion, se lo devolvieron, ella se lo puso sobre la cabeza, 
manchado de sangre como estaba, y al hacerlo fue sanada, instantanea- 
mente, de su ojo ciego. 50 

Unos relieves de la iglesia de San Pablo en Tre Fontane conmemo- 
ran la leyenda segun la cual la cabeza del apostol reboto tres veces en el 
suelo al ser decapitado y que en cada una de los lugares donde lo hizo 
manaron las fuentes que dieron nombre al lugar. 


4. La perdurable influencia de Pablo 

Tales leyendas representan sencillos intentos de poner de relieve la 
grandeza de Pablo. Pero su verdadera grandeza es atestiguada por la per- 
manente fuerza de su mensaje de liberacion. Una y otra vez, cuando el 
Evangelio se ha enfrentado con las peligrosas ataduras del legalismo y la 
tradicion, han sido las palabras de Pablo las que han quebrado las cadenas 
y han liberado al Evangelio para que pudiera ejercer de nuevo su poder 
emancipador entre la humanidad. 

(a) Agustm. En el verano del 386 dC., Agustin, que entonces con- 
taba treinta y dos anos, se sento llorando en el jardin de su amigo Ali- 
pio de Milan. Habi'a ejercido en aquella ciudad como profesor de retorica 
durante dos anos y tenia razones para estar satisfecho con su trayectoria 
profesional hasta aquel momento; sin embargo, percibia en su interior una 
insatisfaccion muy profunda. Estaba convencido de que habia de comen- 
zar una vida nueva, pero le faltaba resolution para romper con la antigua. 
Estando alb' sentado, escucho de repente la voz de un nino que cantaba 


49 « Ad maronis mausoleum 

Ductus, fudit super eum 

Piae rorem lacrimae 

“jQuem te”, inquit , “redddiddisem, 

Si te vivum invenissem 

Poetarum maxime! » 

50 Vease Hechos de Pedro y Pablo, 80. 
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en una casa vecina, Tolle , lege, tolle, lege (“poma y lee, toma y lee!”). To- 
mando pues el rollo que su amigo tenia junto a si -y que resulto ser una 
copia de las cartas de Pablo- su mirada se encontro con lo que conocemos 
como las ultimas palabras del capitulo 13 de Romanos: no en gloto- 

nerias y borracheras, no en lujurias y lascivias, no en contiendas y envidia, 
sino vestios del Senor Jesucristo, y no proveais para los deseos de la car- 
ne.” Agustin dice: “No lei mas, ni tampoco me hizo falta, pues al instante, 
al final de esta frase, una luz transparente inundo mi corazon y todas las 
tinieblas de la duda se disiparon.” 51 

La colosal influencia que Agustin, “el mas insigne cristiano desde los 
tiempos del Nuevo Testamento” 52 (como le ha llamado un investigador de 
la literatura patristica), ha ejercido en el pensamiento de epocas posterio- 
res puede vincularse directamente a la luz que inundo su mente al leer las 
palabras de Pablo. 

(b) Lutero y la Reforma. En 1513, el monje agustino y catedratico de 
Sagrada Teologia de la universidad de Wittenberg en Sajonia estaba prepa- 
rando una serie de clases sobre los salmos, mientras su mente se preocupa- 
ba de la agonizante tarea de encontrar un “Dios propicio”. Las palabras del 
Salmo 31:1 le habian impactado poderosamente: “Librame en tu justicia.” 
Pero, ^como podia la justicia de Dios liberarle? La justicia de Dios habia 
sido disenada mas para condenar al pecador que para salvarle. Meditando 
sobre el significado de estas palabras, su atencion fue dirigida de manera 
creciente a la afirmacion de Romanos 1:17 en el sentido que, en el Evange- 
lio “la justicia de Dios se revela por fe y para fe, como esta escrito: Mas el 
justo por la fe vivira” (Habacuc 2:4). Dejemos que sean sus propias palabras 
las que nos describan el resultado de este estudio: 

Habia deseado con gran intensidad entender la Epistola de Pablo a los 
Romanos y el unico obstaculo que me lo impedia era la expresion: “la 
justicia de Dios”, ya que yo la entendia como aquella justicia que hace 
que Dios sea justo y actue justamente condenando al impio... le daba 
vueltas noche y dia hasta que... comprendi la verdad: la justicia de Dios 
es aquella mediante la cual, por su gracia y absoluta misericordia, nos 
justifica por fe. De inmediato me senti renacer, fue como si las puertas 
del paraiso se me abrieran de par en par. Toda la Escritura cobro nuevo 
significado y donde antes “la justicia de Dios” me habia llenado de re- 
sentimiento, ahora se hacia para mi inefablemente dulce, me impartia 


51 Agustin, Confesiones viii. 29. 

52 A. Souter, The Earliest Latin Commentaries on the Epistles of St Paul (Oxford, 1927), p. 139. 
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un amor mas grande. Este pasaje de Pablo se convirtio para ml en una 
puerta del cielo. 53 

Las consecuencias de que Lutero comprendiese el poder liberador 
del Evangelio de Pablo han quedado bien patentes en la historia. 

Puesto que tanto Agustrn como Lutero encontraron en Pablo pa- 
labras que tan eficazmente resolvieron sus respectivas situaciones perso¬ 
nates, algunos tienden a atribuir a Pablo el mismo tipo de luchas inte- 
riores que ellos experimentaron. 54 Pero lo que deberla ponerse de relieve 
es que el Evangelio de salvation por la gracia de Dios que proclama Pa¬ 
blo tiene una relevancia vital, no tan solo para quienes, como el mismo, 
supom'an haber alcanzado una norma satisfactoria de justicia mediante 
la observancia de la ley, sino tambien para aquellos que, de una u otra 
manera, sabian no haber alcanzado tal norma y como resultado habian 
sufrido terrible agoni'a de conciencia. El Evangelio de Pablo no es un 
mensaje aplicable unicamente a cierto tipo de temperamentos o de ex¬ 
periences. Los hermanos Wesley experimentaron un trasfondo bien di- 
ferente del de Agustrn o Lutero. Sin embargo, fue tambien Pablo quien 
les hablo acerca de su condition. 

(c) Los hermanos Wesley y el avivamiento evangelico. En el bien co- 
nocido relato de John Wesley del acontecimiento que comunmente se 
considera su conversion, pero que el mismo describio mas adelante (en 
lenguaje paulino) como el evento en que cambio “su fe de siervo” por “la 
fe de hijo”; 55 nos dice que en la tarde del miercoles, 24 de mayo de 1738 
entro con cierta resistencia a una reunion en la calle Aldersgate de Lon- 
dres, donde alguien estaba leyendo el prefacio de Lutero a la carta a los 
Romanos. “A las nueve menos cuarto -sigue diciendo-, mientras describla 
el cambio que Dios produce en el corazon por la fe en Cristo, comence yo 
a sentir un calor extrano en mi corazon. Sentia que mi fe para ser salvo 
descansaba en Cristo y solo en El. Y me fue impartida la certeza de que 
El habla perdonado mis pecados, los mtos, y que me habia salvado de la 
ley del pecado y de la muerte. S6 Si existe un acontecimiento que marco el 


53 Gesamtausgaben seiner lateinischen Schifstren (Wittemberg, 1545) cf. Luthers Werke (Weimar 
edition, 54 (1928), p. 186). E. G. Rupp, The Righteousness of God (London, 1947), pags. 129 y ss.; J. 
Atkinson, The Great Light (Exeter, 1968), pags. 19-20. 

54 Vease K. Stendahl, “The Apostle Paul and the Introspective Conscience of the West,” Harvard 
Theological Review 56 (1963), pags. 199-215. 

55 J. Wesley, Journal, i (Londres, 1872), pags. 76-77, notas a pie de pagina. El lenguaje es paulino ; 
vease Galatas 4:3-7. 

56 J. Wesley, Journal, i. p. 103. 
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nacimiento del avivamiento evangelico del siglo XVIII fue este. “La inex- 
tinguible llama que ardio de forma tan radiante durante el resto de aquel 
siglo y aun mas adelante prendio en el enardecido corazon de este hombre 
en la calle Aldersgate.” S7 Pero durante aquel mismo periodo otros experi- 
mentaron tambien avivamientos similares y llama la atencion cuantos de 
ellos fueron inspirados por Pablo. Una semana antes del avivamiento de 
John, su hermano Charles leyo por primera vez el comentario de Lutero 
sobre Galatas y lo encontro “noblemente lleno de fe”. Aquel mismo di'a 
escribiria mas tarde: “Esta tarde, he pasado varias horas en privado con 
Martin Lutero, lo cual me ha sido de gran bendicion, en particular la ma- 
nera como concluye el segundo capitulo. Me he esforzado, he esperado y 
he orado para sentir las palabras ‘quien me amo y se entrego a si mismo 
por mi’.” S8 Cuatro dias mas tarde su oracion fue escuchada. 

Pero existe otro aspecto del pensamiento paulino que contribu- 
yo poderosamente al avivamiento evangelico; nos referimos al aspecto 
que Henry Scougal expuso a comienzos de la decada de 1570-80 en 
su libro The Life of God in the Soul of Man (La vida de Dios en el alma 
del hombre). 59 

Los hermanos Wesley conocian bien este tratado. Su madre se lo 
habia recomendado como “un libro excelente”. John Wesley lo lleva- 
ba consigo durante su estancia en Savannah, Georgia, y Charles, en sus 
dias como estudiante de Oxford, le regalo un ejemplar a su companero 
George Whitefield. La lectura de este libro fue el instrumento para la 
conversion de Whitefield en 1733: su lectura le hizo ver “que aquellos 
que saben algo de la verdadera religion entienden que se trata de una 
union vital con el Hijo de Dios: Cristo formado en el corazon. jOh, que 
destello de vida divina irrumpio en mi alma!” 60 Al describir de este modo 
lo que le ocurrio, Whitefield utiliza el mismo lenguaje de Scougal: “La 


57 A. S. Wood, The Inextinguishable Blaze (Londres, 1959), p. 113. 

58 C. Wesley, Journal , i. (Londres, 1849), p. 90. En sus citas de Galatas 2: 20 CH. Wesley pone 
(siguiendo a Lutero) el mismo acento en el pronombre personal “mi” que su hermano en la 
referenda a Romanos 8:2. 

59 Henry Scougal (1650-78) fue elegido catedratico de teologia del King's College en Aberdeen 
y murio de tuberculosis cinco anos mas tarde. Probablemente, escribio The Life of God in the 
Soul of Man durante los anos 1672-1673 mientras ministraba en la parroquia Auchterless en 
Aberdeenshire. Fue publicado como una obra anonima en 1677; durante el siglo siguiente se 
reimprimio y aparecieron algunas otras ediciones. La edicion que hemos citado aqui es la de Inter- 
Varsity Press (Londres, 1961) prologada por D. J. Innes. 

60 Sermon predicado en 1769 (citado por D. J. Innes en su prologo a la nueva edicion de 1961, p. 
12); cf G. Whitefield, Journals i (Banner of Truth edition, Londres, 1960) pags. 46-7. Whitefield 
tenia 19 anos cuando tuvo esta experiencia. 



548 I Reflexiones finales 


verdadera religion es una union del alma con Dios, una participation real 
de la naturaleza divina, la imagen misma de Dios grabada en el alma, o, 
como lo expresara el apostol, ‘Cristo formado en nosotros’.” 61 Estas pala- 
bras del apostol proceden de la epi'stola a los Galatas que tanto enfatiza 
la justification por la fe aparte de las obras de la ley: Pablo les dice a 
sus amigos galatas que sufre dolores de parto por ellos “hasta que Cristo 
sea formado en vosotros” (Galatas 4:19). Fue tal vez esta combination de 
ambos aspectos del mensaje de Pablo -el perdon initial de la gratia de 
Dios y la progresiva obra interior del Espiritu Santo- lo que confirio al 
avivamiento evangelico su efecto tan profundo y duradero: la concentra¬ 
tion en uno solo de ellos con menoscabo del otro conduce a una forma 
desfigurada de religiosidad. 

(d) Barth y la teologia de la crisis. Y para hablar de tiempos mas re- 
cientes, diremos que una de las obras teologicas mas importantes del siglo 
XX es la exposition de la carta a los Romanos de Karl Barth, publicada 
en agosto de 1918, cuando era pastor en Safenwil, en el canton de Aar- 
gau, Suiza. Dice Barth en el prefacio: “El lector detectara de inmediato 
que esta obra ha sido escrita con el alegre sentimiento de quien esta des- 
cubriendo algo. La poderosa voz de Pablo ha sido nueva para mi, y si lo 
ha sido para mi, seguro que lo sera tambien para otros. Sin embargo, in- 
cluso ahora que he terminado esta obra, me doy cuenta de que me queda 
todavi'a mucho por escuchar.” 62 No obstante, aquello que si habia podido 
escuchar lo puso por escrito y tambien otros pudieron escucharlo. Barth 
se compare a un hombre que en la oscuridad buscaba una cuerda que le 
orientara y que, de repente, se encuentra tirando del cabo de una campa- 
na cuyo sonido es capaz de despertar a los muertos. 63 El teologo catolico 
Karl Adam dijo que la primera edition del Romerbrief de Karl Barth cayo 
como una bomba en el patio de los teologos. 64 Las repercusiones de esta 
explosion nos acompanan todavi'a, casi 60 anos mas tarde. 

(e) Pablo y la libertad democratica. Puede sostenerse que, en aquellos 
lugares del mundo donde el proceso democratizador se ha debido princi- 
palmente a la influencia de la reforma y el avivamiento evangelico, Pablo 
ha ejercido una influencia indirecta dado su influjo directo en estos mo- 
vimientos. Asi lo considero Sir Thomas Taylor, un distinguido abogado y 


61 The Life of God in the Soul of Man (1961 reissue) p. 16. 

62 K. Barth, The Epistle to the Romans , E.T. (Oxford, 1933), p.2. 

63 K. Barth, Die Lehre vom Worte Gottes (Munich, 1927), prefacio. 

64 K. Adam, en Das Hochland\ junio 1926, citado por J. McConnachie, “The Teaching of Karl 
Barth,” Hibbert Journal 25 (1926-27), pags. 385 y s. 
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eclesiastico escoces, que estudio tanto la teologi'a paulina como los proce- 
sos hacia la democracia. 

La justification por la fe significa que la salvacion no depende de 
los sacramentos, de lo que un sacerdote o presbftero hace o deja de 
hacer, sino de la sencilla respuesta del corazon que cree a la Palabra 
de Dios en Jesucristo. Piensa en lo que esto significa realmente; no 
es simplemente una ficcion teologica. De un solo tajo corta de rafz 
todo el vasto sistema del sacerdotalismo, con su doctrina asociada 
de las obras: penitencia, peregrinacion, ayunos, purgatorio y todo lo 
demas. La iglesia ya no es una jerarqufa de clerigos que ofician ritos 
indispensables para sus miembros; ya no es una casta de sacerdotes 
investidos, por la palabra de un obispo, de misteriosos -por no decir 
magicos- poderes; no, la iglesia es ahora un sacerdocio de todos los 
creyentes, un ministerio autorizado por el llamado del Espiritu Santo, 
por un debido examen de vida y conducta, y por el consentimiento 
de las personas que estan implicadas. Aqui tenemos el principio de la 
democracia escocesa, aqui y en ningun otro lugar. A1 aceptar esta doc¬ 
trina de la justificacion por la fe, el laico, el hombre sencillo, Juan del 
Pueblo, se coloca de una zancada en el centra mismo. 65 

Sir Thomas hace referencia concretamente a la “democracia esco¬ 
cesa” porque se estaba dirigiendo a la Asamblea General de la Iglesia de 
Escocia convocada para celebrar el cuarto centenario de la Reforma Esco¬ 
cesa; sin embargo, sus sabias palabras tienen un sentido mas amplio. Pablo 
deseaba ver llegar el di'a en que todo prejuicio o discriminacion por mo- 
tivo de raza, religion, sexo o condicion -cosas a las que por principio ne- 
gaba cualquier lugar en la comunidad cristiana- serfa por completo erra- 
dicado de la nueva creacion. Pablo conferia a la personalidad humana un 
valor mucho mayor de lo que la democracia social o poh'tica podia jamas 
atribuirle al insistir en que los miembros mas debiles de la comunidad ha- 
bian de recibir una consideracion especial ya que, al margen de lo insig- 
nificantes que pudieran ser en cualquier otro sentido, eran hermanos “por 
quien Cristo murio” (1 Corintios 8:11). Luchador como era Pablo en pro 
de la libertad espiritual, hubo algo a lo que dio mas valor incluso que a la 
libertad: al amor. La libertad espiritual, sin embargo, no decrece con el 
amor; ambas cosas son conjuntamente impartidas por el Espiritu, y servir 
en amor es perfecta libertad. En esto, como en otras muchas cosas, nadie 
ha superado a Pablo en su entendimiento de la mente de Cristo. 


65 T. M. Taylor, The Heritage of the Reformation (Edimburgo, 1960), pags. 6-7. Juan del Pueblo 
(“Iohne the Common-weill”) es un personaje de la obra de Sir David Lindsay, Satyre of the Thrie 
Estaitis (1552). 
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84, 95, 97,102,104, 
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250,253,262,265, 
270,282,288, 311, 
312,314,317,319, 
330, 332, 344,358, 
362,365,367,371, 
379, 381ss., 385ss., 
390ss., 395,423, 439, 
443, 446,449,450, 
454,459,460, 471, 
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514,515,517,518, 
531,532, 535, 537, 
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130,162,164,168, 
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Fornicacion 217ss., 

243, 309, 315, 383 

Frumentarii 431,438 

Fuerzas demom'acas 
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Fundamento 75,120, 
166, 306, 357, 369, 
373,381,391,409, 
425, 534 
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Garantfa (Espfritu 
Santo) 249,286,367, 
499 

Gehena 356 

Gente del pals 55 
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20,21,33,34,41,69, 
88, 95,102,108,109, 
118,120,124,126, 
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171ss., 175,176, 
178ss., 185ss., 194ss., 
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429,509,457,505, 
510,536ss. 
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167,223,249,275, 
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366,385,386,389, 
390,454,480,487, 
493,497ss., 504, 
509s., 518, 368 
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Glosolalia 169,307, 
320,321,341 
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310,362,477,482, 

484.486.538 
Gracia 68, 9,17, 21ss., 

69, 88, 94,102,119, 
120,126,156,145, 
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182.186.210.211, 


214,216,228,229, 
235,236,287,289, 
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376, 379, 380, 383, 
385ss., 390, 392ss., 
420,459,460, 476, 
479,496,497, 529, 
545, 546,548 
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Gui'a divina 268 

H 
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205,211ss., 216,217, 
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397,445,511,514, 
551 
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Imperial, casa 347,417, 
451,452 

Impuesto del medio 
shekel 34, 66 
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40, 66, 68,127,128, 
394 

Incendio de Roma 511 
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485 
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Inmortalidad 54,245, 
290, 354, 355, 357ss., 
361,363,365,366, 
368 
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cena) 101,104,117 
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111, 113,115ss., 123, 
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179,271 
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182,209,502 
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246,271,272,286, 
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Justicia 21,23,51,66, 
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429.463.495.497, 
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118,121,195,214, 
223,224,228,238, 

382.495.496.497, 
548,549 
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130,271,360 
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535 
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155,265,298,345, 
371,408,434,437, 
438,520 

Ley 15,22,23,35,44, 
45,47,49,51,53, 


55ss., 66ss., 73,74,77, 
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239,315,316,395, 
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Ley del pecado 233ss., 
237,243,244,245, 
249, 389,546 

Leyes sobre los alimen- 
tos 125,205,210, 
214,221,308,314, 
318,395 

Ley romana 45, 299, 
300, 348,419, 428, 
429,441, 526 

Libertad 24,28, 32, 35, 
52, 58,61,67,140, 
142,150,167,186, 
187,208,215,216, 
220,221,235ss., 247, 
248,279, 308ss., 313, 
319, 326, 328, 338, 
389, 395, 406, 413, 
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514,521,531,534, 
535,539,548,549 
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548 

Luz 51,70,87,89,94, 
107,124,130,131, 
133ss., 144,145,157, 
173,197,198,210, 
216,224,230,296, 
311,319,362,370, 
383,386,436,467, 
483,484,486,496, 
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Magia 344 

Magistrados 27,193, 
227,261,263,265, 
300 

Maldicion (de la ley) 

83,160,214,215,236 

Mandamientos, diez 
22, 56, 59,120,130, 
224,229,236,238, 
255,386,395,504, 
526 

Matrimonio 57, 68, 
123,124,134,219, 
253,296,310, 313ss., 
347,422,453,542 

Mente dividida 232 

Mercabah 160 

Mesianica, esperanza 
61,63, 82, 83,115, 
137,146,156,167, 
198,225 

Mesianismo militante 
265,274 

Mesfas 61ss., 73, 82ss., 
92, 93,106ss., 115, 
116,135ss., 139,140, 
155,165,198,213, 
214,224ss., 274,297, 
298,303,358,445, 
498,509 


Mesfas, dfas del 82,135 
Misiones, estrategia 
misionera 21,254 
Misterio de la iniquidad 
272,274, 394 
Misterios (de revelacion 
divina) 88, 435 
Misticismo 160ss., 168, 
169,171,173,174, 
289,485 

Mito (gnostico) 485, 
486, 501 

Muerte de Pablo 515, 
520, 552 

Muerte, libertad de la 
389 

Muerte, su consecuencia 
384 

N 

Navegacion 324, 398, 
433,434,437 
Nazarenos 417 
Nazareo, voto de 301 
Noe, decretos dados a 
219 

Nombre de Dios 149, 
384, 470 

“Nosotros”, narrativo 
258, 364,482, 502 
Nuevo hombre 131, 
164,244, 500, 501 

o 

Oeste, el lfmite del 518, 
519 

Olivo 391,444 
Oponentes de Pablo (en 
Corinto) 186, 465 


Pactistas de Damasco 
89 

Pacto, nuevo 92,104, 
133,142,236,313, 
324,333, 393 


Paganismo, 160s. 43, 
169,205,215,216, 
219,255,270,283, 
298,305,446,477 
“Palabra del Senor” 
123,271,365 
panes sin levadura 107, 
398 

Parabolas de Jesus 118, 
119,121 

Parafso 159,160, 356 
Pared celestial 496, 505 
Pared intermedia 504, 
505 

Parousia 77,123,135, 
267,270ss., 274,275, 
313,333,358ss., 
363ss., 393 

Paz (Vease tambien Re- 
conciliacion) 66,110, 
168,226,266, 300, 
357,386,404,417, 
425,445,459,500 
Pecado 23,76,104, 
105,140,224,227ss., 
243ss., 249,271,272, 
274,275,289,298, 
309,331,343,344, 
383ss., 533,546 
Pentecostes 36,107, 
137,167,194,246, 
250,301,322,329, 
341,350,398,399, 
401,408,446,453, 
498 

Perdon de pecados 105, 
195 

Persecucion 48,51,69, 
84,129,150,153, 
206,255,268,269, 
316,410,449,511, 
515,517ss. 525 
Personalidad colectiva 
490 

Pleroma 483, 484 
Pobres, ayuda a los 73, 
185,312 
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Praetorium 415,455 

Predicacion (de Pablo) 
196,267 

Pretoriano, campamen- 
to 421,438,439,450 

Principados y potestades 
139,140, 306, 483, 
487,490,492,495, 
508, 510 

Principes de este siglo 
139, 487 

Privilegio paulino 316 

Profecfa, profetas 34, 
75, 76, 92,157,166, 
167,177ss., 236,246, 
274,282,286, 307, 
321,341,370, 403, 
500 

Profeta como Moises 
75, 538 

Proselitos, proselitismo 
36,151,152,154, 
197,210,255,316, 
349,391,446 

Publicanos 68 

a 

“Quien al presente lo 
detiene” 275 

R 

Reconciliation 120, 

315, 324, 353, 374, 
375,461,462, 509, 
528 

Redencion 109,120, 
130,135,163,245, 
360, 488,497,499 

Redentor-Revelador 

486 

Reino de Dios 64, 65, 
113,114,117,121, 
134,138,167,176, 
203, 313, 342, 363, 
457 


Resucitado, cuerpo 
71ss., 76, 84, 87, 89, 
95,96, 99ss., 103, 
106ss., 111,116,118, 
134,135,137ss., 164, 
165,170ss., 179,195, 
213,224,247,248, 
250,307,321,327, 

330.358.359.367, 
410,503,533 

Resurreccion de Cristo 
75,107,108,135, 
139,248,286,312, 

313.314.362.367, 
386 

Resurreccion de los 
injustos 354, 418 

Resurreccion del pueblo 
de Cristo 122,134, 
141,144,147,167, 
225,244,360,366, 
368,480,497,498, 
500,501 

Resurreccion (general) 
446 

Retribution 384 

Revelation (manifes¬ 
tation) 74, 82, 88, 

94,95,101,102,108, 
109,116,119,123, 
135,144,169,170, 
179,180,223,224, 
282,283,289,363, 
365,367,383,384, 
392,393,435,480, 
483,499,508,509 

Revuelta judia (contra 
Roma) 32,328,538 


Sabidurfa 40,139,145, 
146,149,150,174, 
223,243,298,303, 
308,483,484,487, 
488,491,497,508, 
510 


Sabios 156,280,289, 
308, 320 

Sacerdocio (de Cristo) 

52.61.62, 74,91,549 
Sacerdotal, servicio o 

ministerio 379 
Saduceos 50,51,53,54, 
55, 66,354,412 
Salario del obrero 124, 
125 

Salvation, historia de 
la 113,173,194,229, 
287,289, 392 
Samaritanos 156, 329, 
416 

Sanedrfn 32, 50, 74, 78, 
79, 82, 84,283,354, 
405,411,412,417, 
418, 420,424,425, 
441 

Sanidad 199 
Santidad 32,53, 55, 78, 

114.138.146.166, 
219,237,316, 357, 
406, 408, 409, 418, 
485, 501,507 

Santos 53, 64,65, 73, 
77,128,212,237, 

260,269, 357, 376ss., 
404, 406, 408, 409, 
448, 449,451, 452, 
455,484,502, 513, 
524,528 

“Segunda conversion” de 
Pablo 353 
Sello (del Espfritu) 

106,249, 306, 326, 
400, 499 

“Senor” (kyrios) 6ss., 

23.24.63, 67, 69, 72, 
75ss., 82, 83, 87ss., 

95, 96, 98ss., Ill, 
115ss., 123ss., 127, 
130,131,134ss., 155, 

160.163.165.167, 
168ss., 179,184,191, 
197,202,205,208, 
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223ss., 237,244ss., 
262,266,268ss., 281, 
283,293,297,301, 
302,304ss., 312, 313, 
315,316,320,321, 
326,327,330,332ss., 
340,341,358,360, 
363ss., 368, 376, 379, 
385,395,400,403, 
410,447,451,453, 
457,459,460,472, 
480,482,487,488, 
489,492,497,498, 
500,501,503,509, 
510,516ss., 529, 532, 
533,535,536,538, 
545 

Sepultura (de Cristo) 

72,106,313,521,523 
Sermon del Monte 
112,129 

Setenta, mision de los 
126 

Shammai, escuela de 
56, 59, 67, 68, 356 
Sicarios 416 
Siervo del Senor, can- 
ticos del siervo 63, 
65, 69, 70, 75,76, 99, 
107,112,145,146, 
147,173,197,334, 
433,452,535,546 
Sinagogas 36, 48, 82, 
85, 95,149,171,182, 
191,196ss., 260, 391, 
418,444,449,482, 
502 

Sincretismo 156,482 
Stigmata 202, 535 
Stoicheia 215,216, 483 
Sucesion (episcopal) 

38, 45, 64,177,271, 
370,505,527 


Sufrimientos mesianicos 
164 

Sumos sacerdotes, 

Oficio sumo sacerdo¬ 
tal (judfo) 33,55,71, 
74,84,107,264,344, 
424,427 

T 

Tablas familiares 468 
Temas paulinos 496 
Temerosos de Dios 
152,182,194,195, 
197,198,200,264, 
297ss., 400 

Templo de Diana de los 
efesios 338 
Templo de Jerusalem 
34,52, 66,103,273, 
283, 301, 344,348, 
349, 384,410, 444, 
445, 504, 505 
Templo, profanacion del 
78,273,418 
Tercer dla 71, 72,100, 
103,107,108,112 
Tiendas, fabrication de 
41,44,126,296,297 
Torah 146,149,151, 
238, 498 

Trabajadores de la vina 
120 

Tradition cristiana 91, 
174, 333 

Tradiciones (sobre 
Pablo) 49,50,57, 

58, 66, 73, 77, 82, 84, 
118,122,216, 311, 
312, 314,405,447, 
525, 528, 529, 538, 
541 


Tradition judi'a 91,127, 
205 

Transformation (en la 
parousia) 77,123, 
135,267,270ss., 274, 
275,313,333,358ss., 
363ss., 393 

Transporte de grano 
431 

Tres epocas 82, 225 

u 

Unidad (del Espfritu) 
499, 500 

Union con Cristo 114, 
164 

V 

Valentinianismo 477 

“Vestirse” (en sentido 
etico) 131,244 

Viaje y naufragio 391 

Vida (eterna) 144, 354, 
356,358,387 

Vidavenidera 353,361, 
367,498 

Viejo hombre 244 

Visiones 64,170,174, 
273,285,327,484 

Y 

Yugo 27, 61,187,215, 
216,227,229,238, 
331,487,531 

z 

Zoroastrianismo 54 
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Estrabon (cont.) 


Deipnosophists xii. 548c 

343 

xii 

35,194,339, 

Ciceron 



343,394,413, 

AdAtticum ii.10 

438 


416,452,475 
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135,497 

13 

545 

7:6 

388,498 

8:26s. 

249 

13:1-7 

127,128, 

7:7 

229 

8:28 

249, 389 


227,394 

7:7-13 

231,232 

8:31-39 

390 

13:6 

276 

7:7-25 

230,234 

8:34 

76,136,140 

13:7 

127,128 

7:8 

231 

8:39 

162,492 

13:8 

130 

7:9 

230,231 

9:3 

198,242,531 

13:8-10 

129 

7:11 

388 

9:5 

242 

13:9 

130 

7:12 

229,237 

9:6s. 

392 

13:10 

22,130,238, 

7:14-25 

232,233, 

9:8 

242 


395 


235 

9-11 

380,391,496 

13:11-14 

130 

7:18 

243 

9:25s. 

198 

13:11 

130 

7:22 

501 

9:32s. 

75 

13:12 

128,131 

7:23 

233 

10:2-4 

226 

13:14 

244,395, 

7:24 

245 

10:4 

121,146, 


500,501 

7:25 

233, 389 


225,228,504 

14:1-15:13 318,395 

8:1-4 

236 

10:6s. 

507 

14:5 

395 

8:2 

143,168, 

10:12 

393,495 

14:11 

137 


234,235, 

10:19 

199 

14:llss. 

137 


237,249, 

11:1 

47 

14:13-21 

209 


498,547 

ll:12ss. 

448 

14:14 

220 

8:3 

235,236, 

11:13 

496 

14:15 

239 


242,243,245 

11:13-27 

199,275 

14:55 

406 

8:4 

244 

ll:13ss. 

380 

15:1 

112 

8:5-7 

244 

11:14 

242 

15:3 

131 

8:8 

244 

11:15 

393 

15:7 

454 

8:9 

244,248,331 

11:17-24 

391 

15:9-12 

509 

8:9ss. 

499 

11:24 

392 

15:12 

108 

8:10 

245,248 

11:25 

392 

15:13 

395 

8:10ss. 

225, 498 

11:26 

380,391,392 

15:15-21 

496 

8:11 

143,146, 

11:26s. 

393 

15:15-32 

404 


248, 359 

11:32 

393 

15:16 

109, 379 

8:12ss. 

244 

12:1 

394 

15:18 

172 

8:13 

244,245 

12:1-15:7112 

15:19 

371,377 

8:14 

247 

12:2 

237 

15:20 

369 

8:15 

247 

12:4-8 

250 

15:22ss. 

277 

8:15s. 

248, 389 

12:4ss. 

168 

15:23s. 

369, 373 

8:17-25 

275 

12:5 

489,503 

15:24 

519, 520, 

8:18-25 

480 

12:6ss. 

479 


369 

8:19 

135,368 

12:9-21 

129 

15:25-28 

376 
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15:26 

397 

2:8 

487 

9:15-18 

533 

15:28 

519,520 

2:9 

510 

9:16-23 

109 

15:31 

378,380,413 

3:1-4 

243,303 

9:19-23 

150,406 

15:32 

404 

3:5s. 

304 

9:20 

227 

16 

175,396, 

3:10 

306 

9:21 

23 


450,451 

3:10ss. 

369 

9:22 

255,318 

16:1s. 

530 

3:16 

250 

9:22s. 

209,399 

16:3 

296,530 

3:16s. 

167, 500 

9:24-27 

168,180, 

16:4 

296,350, 

4:8 

306, 361 

534 


504 


4:12-13 

129 

9:27 

234 

16:5 

450 

4:21 

532 

10:1-11 

331 

16:5-15 

452 

5:1 

220 

10:llss. 

320 

16:7 

350 

5:lss. 

309 

10:13 

130 

16:8 

452 

5:4 

538 

10:15 

320 

16:9 

451 

5:9-11 

309,311 

10:16 

164,334 

16:10 

451 

6:2 

128 

10:16s. 

334 

16:11 

451 

6:11 

330, 379 

10:20 

280 

16:13 

175 

6:12 

320 

10:21 

320,334 

16:16 

396 

6:12-20 

239 

10:23 

320 

16:17-20 

481 

6:13 

220,245,308 

10:25 

319 

16:19 

123 

6:14 

358, 364 

10:27 

126,313 

16:21 

176,278 

6:17 

134,143 

10:28 

319 

16:23 

297,298 

6:19 

167,245, 

10:29-30 

319 

16:25s. 

509 


250 

10:32-11:1 

535 

16:26 

199 

7-16 

311 

10:32s. 

406 

1 a Corintios 

7:1 

311 

11:2 

311,528 

1:1 

501 

7:7 

315 

11:3 

489 

1:11 

304 

7:10 

123,124 

11:7 

145 

1:12 

303 

7:14 

316 

ll:17ss. 

239,312 

1 .1 Q 


7:15 

318 

11:21 

312 

1.1J) 

1:13-17 

jUO 

331,332 

7:19 

214,255 

11:23 

101,332 

1:15 

297 

7:21-23 

468 

11:23-25 

112,117 

l:15ss. 

297 

7:25 

316 

11:23-26 

312 

l:20ss. 

150 

8:4 

318 

11:24 

333 

1:23 

83,287 

8:5 

295 

11:25 

333 

1:23s. 

491 

8:6 

145,487 

11:26 

117 

1:24 

487 

8:7 

318 

11:27 

334 



8:9-12 

318 

11:29 

334 

1 .Z/ 

1:30s. 

Zt'Z 

497 

8:10 

319 

11:30 

334 

2:1 

303 

8:11 

549 

12:2 

169 

2:2 

290,298 

9:1 

87,172 

12:3 

248 


988 

9:2 

306 

12:4-6 

500 

Z.Z D 

2:3 

Zoo 

293 

9:5 

112, 532 

12:7 

250 

2:6-8 

139 

9:5ss. 

184 

12:12 

490 

2:6-10 

487 

9:6 

252 

12:12-27 

321 

2:7 

223 

9:14 

123,125,313 





594 I Indice de referencias 


12:13 

164,250, 

307,330, 

498,499,500 

12:14 

168 

12:16-21 

480 

12:27 

489 

12:29 

479 

13 

141,168 

13:2 

123 

13:12 

145 

14:2 

169 

14:4 

321 

14:18 

169 

14:18s. 

320 

14:23-25 

321 

14:45 

134 

15 

106, 366 

15:1 

109 

15:3 

101 

15:3-11 

118 

15:3s. 

100 

15:4-7 

72 

15:4-8 

112 

15:5 

99 

15:7 

99 

15:8 

87,100,197 

15:8ss. 

172 

15:9 

81,383 

15:9s. 

496 

15:10 

172 

15:11 

101,113,333 

15:12 

117, 306, 

361 

15:12-19 

314 

15:20 

107 

15:20-28 

501 

15:24 

121 

15:24-28 

139,275 

15:25 

140,225 

15:25s. 

114 

15:31 

364 

15:32 

347, 543 

15:42-50 

501 

15:44 

134,245,362 

15:45 

143,248,363 

15:46 

362 


15:47 

134 

15:49 

135,144,249 

15:50 

134 

15:51 

169,362,363 

15:51s. 

364 

15:51ss. 

480 

15:52 

367 

15:56 

230 

16:1-4 

322, 375 

16:5-11 

322 

16:9 

296,349,453 

16:10s. 

254 

16:15 

291,297 

16:15-18 

203 

16:17 

311 

16:22 

76,138 

2a Corintios 

1:6 

165 

1:8-10 

347 

1:8s. 

364 

l:8ss. 

323 

1-9 

324 

1:9 

368 

1:15s 

322 

1:19 

252 

1:22 

249,498,499 

2:1 

323 

2:5-11 

324 

2:12 

324 

2:12s. 

398 

2:13 

243 

3:3 

237 

3:3ss. 

498 

3:6 

143,234, 
237,247 

3:7-16 

133 

3:7ss. 

325 

3:8 

142 

3:12 

142 

3:15 

22 

3:16s. 

142 

3:17 

24,237 

3:17-18 

168,249 

3:18 

141,144,145 

4:4 

133 


4:6 

87,133,142 

4:7 

161 

4:9 

202 

4:10ss. 

164 

4:12 

165 

4:14 

358, 365 

4:16 

143, 366,501 

5:1 

170, 365,366 

5:1-10 

366 

5:2s. 

366 

5:4s. 

366 

5:5 

114,143, 

249,498,499 

5:6 

170, 368 

5:8 

366 

5:9 

368 

5:16 

114,115,116 

5:17 

114 

6:2 

289 

7:1 

245 

7:3 

169 

7:5 

243, 324,364 

7:6ss. 

324 

8:1-5 

532 

8:1-9:15 

325 

8:2-4 

376 

8:6 

323 

8:9 

131,146 

8:16-19 

323 

8:18s. 

375, 398 

8:22 

375 

9:1-4 

532 

9:3s. 

375 

9:14 

378, 420 

10-13 

323,325,353 

10:1 

112,456 

10:2 

326 

10:7 

307 

10:10 

161,303,529 

10:15 

327 

10:15ss. 

371 

11:4 

327 

11:5 

327 

11:9 

297 

11:22 

48 

11:22-27 

150 



Nuevo Testamento I 595 


11:23-27 

351,535 

ll:23ss. 

328 

11:25 

46,201, 

ll:25ss. 

465 

11:29 

531 

12:1 

170,327 

12:1-4 

174 

12:2-10 

159,163 

12:7 

242,268, 

12:7-10 

160 

12:16 

376,397 

12:18 

323 

13:4 

138 

Galatas 

1:7 

208,211 

1:11s. 

113 

1:12 

94,101,116 

1:13 

81 

1:13s. 

58, 529 

1:14 

50 

1:15 

173 

1:15s. 

88,139 

1:16 

102,171,242 

1:16s. 

95 

1:17 

84, 377 

1:18 

178,181 

1:18s. 

72, 98 

1:19 

100,112 

1:20 

98 

1:21 

38,109 

1:22 

150 

1:23 

81,150 

2:1 

178 

2:1-10 

178,188,205 

2:lss. 

179 

2:3-5 

186 

2:4 

208 

2:5 

185 

2:6 

113 

2:6-9 

180 

2:9 

112 

2:10 

184,185,374 

2:11-14 

208 

2:12 

182 

2:13 

251 

2:16 

242 


2:19 

225 

2:20 

164,242,547 

2:21 

214 

3:1 

112,117,217 

3:2 

121 

3:2-5 

118 

3:2ss. 

498 

3:5 

121,167 

3:6 

215 

3:6-18 

194 

3:7 

242 

3:8 

22 

3:10 

215 

3:10-14 

385 

3:11 

381 

3:13 

83,215 

3:16 

111 

3:19 

225,226, 

227,483 

3:23 

238 

3:24 

226 

3:24-26 

121 

3:26 

163 

3:27 

131,244, 

330, 367, 

500, 501 

3:28 

210 

4:3 

216,227,483 

4:3-7 

546 

4:4 

70,111, 

138,236 

4:4-6 

236 

4:4-7 

118 

4:4s. 

113 

4:6 

122,248 

4:7 

120 

4:8 

227 

4:9 

140,212, 

216, 483 
491,531 

4:10 

216, 406 

4:13 

193,242 

4:13ss. 

161 

4:19 

501,548 

4:23 Y ss. 

242 

5:1 

227 


5:3 

59,255 

5:5 

122 

5:6 

214,255,532 

5:11 

152 

5:12 

211 

5:13 

216,221,532 

5:14 

221,238,395 

5:18 

247 

5:19 

245 

5:19-21 

243 

5:22s. 

168,235,534 

5:23 

395 

5:24 

243 

6:1 

129 

6:2 

128,221, 

238,532 

6:6 

126 

6:8 

244 

6:15 

214,255 

6:17 

202,535 

10:3-14 

236 

19:29 

140 

Efesios 

1:3 

469,496 

1:9s. 

510 

1:13 

499 

1:13s. 

249 

1:14 

497,499 

1:20 

136,496 

1:20-22 

136 

1:22 

496 

2:8s. 

497 

2:14 

411,505 

2:14-16 

102 

2:14s. 

504 

2:15 

238,501 

2:16 

509 

2:18 

505 

2:19 

377 

2:19ss. 

500 

2:21 

500,505, 

506 

3:1 

496,505 

3:8 

496,509 

3:9 

163,509 
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3:9-11 

509 

3:16 

501 

4:3 

500 

4:4 

500 

4:4-6 

500 

4:8-10 

506, 507 

4:12-16 

500 

4:13 

250 

4:13 ss. 

500 

4:16 

503 

4:22 

244 

4:23 

501 

4:24 

131,244245, 

501 

4:25 

503 

4:30 

497,499 

5:2 

496 

5:7-14 

503 

5:12 

487 

5:14 

504 

5:25 

332, 496 

5:26 

332 

5:26s. 

497 

5:30 

503 

6:5-9 

468 

6:6 

235 

6:19s. 

429, 511 

6:21s. 

495 

Filipenses 

1:1 

449 

1:13 

421,455 

1:15-18 

456 

1:16 

457 

1:17 

456 

1:19 

456 

1:20 

456 

1:23 

365, 456 

2:5-7 

70,112 

2:5-11 

155 

2:5ss. 

131 

2:6-11 

136 

2:6s. 

146 

2:7s. 

105 

2:9 

136 

2:10s. 

137,480 


2:11 

136 

2:14-16 

169, 532 

2:16 

180 

2:17 

531 

2:19 

322 

2:19-22 

253,531 

2:25-30 

531 

3:2 

218,455, 

481,537 

3:3 

242 

3:4 

534 

3:5 

44 

3:6 

47,58, 85, 
224,232 

3:8 

95,174,318, 

529 

3:9 

223,224 

3:11 

165 

3:12 

87, 89 

3:12-14 

168 

3:14 

235 

3:18s. 

481,537 

3:20s. 

363 

3:21 

135 

4:2ss. 

262,530 

4:3 

317 

4:10-20 

533 

4:10ss. 

262 

4:11 

168 

4:13 

169 

4:15 

449 

4:22 

451 

Colosenses 

1:1-6 

478 

1:2 

449 

1:4 

340 

1:4 ss. 

473 

1:6 

119 

1:6-9 

478 

1:7 

340,449,467 

1:7s. 

476 

1:8 

498 

1:9-25 

478 

1:12 

503 


1:12s. 

340 

1:15 

488 

1:15-16 

145 

1:15-17 

488 

1:15-20 

489 

1:16 

489 

1:18 

488, 489 

1:20 

480 

1:22 

243, 484 

1:24 

165 

1:26-2:2 

478 

1:26s. 

102, 509 

1:27 

249, 358 

2:1 

340, 473 

2:2 

477 

2:2s. 

508 

2:5 

478 

2:6 

312, 478 

2:8 

227, 312, 

486 

2:8-23 

478 

2:9-15 

488 

2:10 

489 

2:11 

218,243,484 

2:11-13 

307 

2:11s. 

385, 485 

2:12 

332 

2:15 

487,508 

2:18 

484 

2:19 

489 

2:20 

227 

3:1 

136 

3:1-4 

358 

3:2-13 

478 

3:4 

147,249, 

480, 497 

3:9ss. 

244 

3:10 

131,501 

3:12 

131 

3:16 

479, 498 

3:17-4:18 478 

3:22-4:1 

468 

4:3 

479 

4.3s. 

511 

4:7s. 

495 



4:9 467,472 

4:10 251,264, 

340,347, 
350,422,465 
4:10s. 176,457 

4:11 458 

4:12 467 

4:12-14 457 

4:12s. 449,476 

4:14 176,340 

4:15 450 

4:16 472 

4:17 472,450, 

473 

4:18 478,479 

la Tesalonicenses 
1:1 163,252 

1:6 269 

1:7 270 

1:8 270 

1:9 201,264,359 

1:9s. 291 

1:10 267 

2:3-12 264 

2:13-16 197 

2:14 269 

2:15 112 

2:15s. 197 

2:18 268,269 

2:19 169 

2:19s. 532 

3:1 279 

3:1s. 270 

3:6-13 533 

3:8 169 

3:14-18 360 

4:3-8 270 

4:9-12 270 

4:14 358 

4:15 364 

4:15-17 123 

4:16 271 

4:16 s. 480 

5:1-9 360 

5:2 271 


5:2-5 

130 

5:6 

503 

5:12ss. 

202 

2a Tesalonicenses 

1:1 

163,252 

1:7 

480 

2:1-12 

268 

2:3-7 

272 

2:3-12 

394,480 

2:15 

528 

3:6-12 

270 

3:17 

269 

la Timoteo 

1:19s. 

538 

1:20 

350 

2:12 

542 

4:14 

253 

4:3 

542 

5:18 

125 

6:1s. 

468 

6:12 

180 

2 a Timoteo 

1:5 

253 

1:6 

253 

1:15 

465, 537 

1:16-18 

514,516 

2:8 

64 

2:17s. 

362,537 

4:6 

514 

4:6-8 

517 

4:7 

180 

4:10 

372 

4:11 

251,514 

4:14 

350 

4:16s. 

516 

4:17 

517, 543 

4:19 

296 

4:20 

298 

Tito 

1:5 

373 

1:12 

285 

3:5s. 

332 

3:12 

373 
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Filemon 


1 

466,471, 

473 

2 

450 

4-22 

472 

4-24 

471 

9 

466 

10 

466 

13 

466 

20 

470 

22 

422 

23 

467 

24 

251 

Hebreos 

1:1-3 

488 

1:2 

145 

1:3 

104,144,145 

2:2 

227,483 

2:4 

167 

7:25 

141 

10:32-34 

447 

10:37s. 

381 

12 

449 

13:11 

439 

13:13 

450 

13:14 

166 

la Pedro 

1:12 

498 

1:18s. 

104 

2:6-8 

75 

2:18-21 

468 

3:15 

137 

2 a Pedro 

3:10 

131 

la Juan 

1:1 

510 

1:7 

104,503 

2:1 

141 

2:8s. 

503 

2:18 

272 

2:22 

272 

4:3 

272 

5:7s. 

498 
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2a Juan 

2:14 

220 

13:1 

272 

7 272 

2:20 

220 

13:lss. 

272 

Apocalipsis 

1:5 104,489 

2:7 159 

3:3 

131 

13:10 

513 

3:14 

145 

16:15 

131,360 

11:7 

272 

17:3ss. 

272 

12:3ss. 

272 




APOCRIFOS JUDIOS Y SEUDOEPIGRARFICOS 


Ascension 

de Isaias 

6:13 

159 

7:13ss. 

159 

Ascension 

de Moises 

6:2 

63 

2 Baruc 

21:23 

356 

30:2 

356 

49:lss. 

362 

Libro del Pacto de 

Damasco 

91 

Eclesiastico 

44:lss. 

355 

1 Enoc 

9:4 

138 

10:9 

138 

4 Esdras 

7:32 

356 


CD 


1.18 

55 

2.6s. 

357 

2.12 

166 

3.20 

356 

4.17 

219 

4:20ss. 

219 


7:75-101 356 


Jubileos 


1:29 

227 

1 Macabeos 

1:54 

273 

2:42 

51 

7:14 

51 

8:1-16 

26 

8:17ss. 

443 

11:41-51 

154 

12:lss. 

443 

14:16ss. 

443 

14:40 

443 

14:41 

52 

15:16 

85 

15:21 

85 

2 Macabeos 

4:30 

39 

7:11 

356 


QUMRAM 


5.5 

92 

6.1 

166 

6. 5-7 

92 

6.19 

92 

7.12-14 

92 

7.15 

92 

7.18 

92 


14:6 

51 

4 Macabeos 

5:15ss. 

356 

Salmos de Salomon 

2:20-32 

27 

2:30-32 

62 

17:8 

62 

17:8-15 

27 

17:23ss. 

62 

Tobias 

4:15 

56 

Sabidurfa 

3:lss. 

356 

7:26 

145 

13:lss. 

205 

14:12 

383 

Obra Sadoquita 


91, 93, 94, 
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